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[१ | 
जीवित इतिहास 


भाषण का इतिहास भारतीयों द्वारा नहीं लिखा गया हैं--इस 
बात का हम कितना ही विरोध करें, तो भी यह सिद्ध नहीं 
होता कि प्राचीन समय का हमारा इतिहास लिखा गया है | रामायण 
श्र मद्दाभारत इतिहास नहीं कहे जा सकते। आधुनिक दृष्टि से वे 
इतिहास हैं ही नहीं | हाँ रामायण ओर महाभारत में तथा पुराणों में भी 
इतिहास है ज़रूर, किन्तु वह सब धर्म का निश्चय करने के लिए दृष्टान्त- 
रूप हैं । महावंश और दीपवंश इतिहास माने जा सकते हैं, पर वे 
सीलोन के हैं और उनमें इतिहास बहुत थोड़ा आया हैं। कश्मीर की 
राजतरंगिणी के विषय में भी ऐसा ही कहा जा सकता है। तो फिर 
प्रश्न उठता है, हमारा इतिहास क्‍यों नहीं हे ! जीवन के किसी भी 
श्रद्ध को लीजिए, उसमें श्रसाधारण प्रवीणता हमने सम्पादन की है, 
फिर भी हमारे यहाँ इतिहास क्‍यों नहीं है 
इतिहास का श्रथ है मनुष्य-जाति के सम्मुख उप्नस्थित हुए प्रश्नों 
का उल्लेखन । इनमें कितने ही प्रश्न निर्णोत हो चुके हैं ओर कितने 
ही अ्रभीतक अ्रनिश्चित हैं। जिन प्रश्नों का निश्चय हो चुका है, वे 
अब प्रश्न नहीं रहे: उनका तो निराकरण हो चका है. और थे सामा- 
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जिक जीवन में संस्कार-रूप से प्रविष्ट हो गये हैं | ,जिस प्रकार से अ्रत्न 
पचा नहीं कि उसका रक्त बन जाता है, उसी प्रकार ये प्रश्न राष्ट्रीय 
मान्यता अथवा संरकारों में परिणत हो जाते हैं। खाना इज़म हो जाने 
पर मनुष्य इस बात का विचार नहीं करता कि मैने कल क्‍या खाया 
था | ठीक इसी तरह जिन प्रश्नों का उत्तर मिज्ञ गया है, उनके विषय 
में वह उदासीन रहता है। 

अब विचारणीय है अ्रनिर्णोत प्रश्नों का विषय | हम लोग परमार्थी 
हैं । अतएव हम अनिश्चित प्रश्नों को काग़ज़ पर लिख रखना नहीं 
चाहते । अ्रनिश्रित प्रश्नों में मतभेद होता है। जितने मतभेद होते हैं उतने 
ही सम्प्रदाय इम खड़े करते हैं। वेदों के उच्चारण में मतभेद हुआ 
तो हमने भिन्न-भिन्न शाखायें खड़ी कर दीं | ज्योतिष में मतभेद हुआ 
तो स्मात॑ और भागवत एकादशी जुदी-जुदी मानी । दशंनशाख्तर में 
तत्त्मेद मालूम हुआ, तो द्वत और अ्रद्दे तवाद के मार्ग हमने उत्पन्न 
किये | अहार और उद्योगों में भेद हुआ, तो हमने भिन्न-भिन्न जातियाँ 
बना लीं। जहां सामाजिक रीतियों में मतभेद हुआ, वहाँ हमने उप- 
जातियाँ खड़ी कर दीं। यदि मनुष्य भूल से किसी रीति को तोड़ दे, 
या बढ़े-से बड़ा पाप करे, तो उसके लिए प्रायश्रित्त का विधान है; 
उतने ही के लिए नई जाति नहीं खड़ी की जाती । हम लोग ट्योद्दारों 
के द्वारा महान्‌ ऐतिहासिक और राष्ट्रीय महत्व की घटनाओं के इतिह।स 
को जाग्रत रखते हैं | इसी तरह हरेक सामाजिक हलचल के इतिहास 
को, उस हलचल के केन्द्र को तीर्थ-रूप देकर, हम लोगों ने जीवित 
रक्‍्खा है। इस तरह, इतिहास लिखने की श्रपेतज्ञा इतिहास को जीवित 
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रखना, श्रर्थात्‌ जीवन में उसे चरितार्थ कर दिखाना, हमारे समाज की 
खूबी है । चीथड़ों के बने काग़ज़ों के ऊपर इतिहास लिखना अ्रच्छा, या 
जीवन ही में इतिहास का संग्रह रखना अच्छा ! इन दोनों में कौनसा 
रास्ता अधिक सुधरा हुआ है, यह कहना क्या कठिन है ! जबतक 
हमारी परम्परा टूटी नहीं थी तबतक हमारा इतिहास हमारे जीवन में 
जीवित था । अ्रभी भी यदि लोगों के रीति-रिवाज, उनकी मास्यताश्रों 
जाति-संगठन तथा त्योहारों की खोज की जाय तो बहुतसा इतिहास 
मिल सकता है। हाँ, वह बहुत्तांश में राजकीय न होगा, राजनैतिक 
न होगा; वरन्‌ सामाजिक और राष्ट्रीय होगा। क्‍या इतिहासों के 
संशोधक इस दिशा में परिश्रम न करेंगे ! 


[२] 
सत्यनारायर 


ग सवा तिवेका न ने अपने 'उद्बोधन' म॑ कितनी ही उत्तम 
कथायें ओर सुन्दर शब्द-चित्र दिये हैं। उनमें एक यह 

भी है: -“सनातन हिन्दू-धर्म का कैसा भव्य गगन-स्पर्शों मन्दिर ! 
मन्दिर में जाने के रास्ते भी कितने ! और उस मन्दिर में नहीं 
क्या हे! वेदान्तियों के निगुशण ब्रह्म से लेकर ब्रह्मा, विष्णु, महादेव, 
दुर्गा, सुयेनारयण , चन्दामामा ओर चूहे पर सवारी करनेवाले गणश- 
जी से ठेठ छुट्ठी, शीतला जैसे छोटे-बढ़ देव-देबियां पर्यन्त सभी 
कुछ हैं | ओर वेद, वेदान्त, दर्शन, पुराण तथा तन्‍त्र आदि में इतनी 
सामग्री भरी पड़ी हे कि, उनमें से किसी एकह्दी के द्वारा भव-बन्ध छूट 
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सकता हैं। फिर इस मन्दिर के सम्मुख लोगों की, भीड़ भी कितनी ! 
लैंतीस करोड़ मनुष्य उस मन्दिर की ओर दौड़ते हैं। हमारे मन में भी 
कुतूहल हो जाने से हम पैदल चले । पर जाकर देखते क्या हैं १ मन्दिर 
के भीतर तो कोई जाता ही नहीं । दरवाजे पर पचास सिर, सो द्वाथ, दो 
पेट और पचास पाँव की एक मूर्ति खड़ी है और सब लोग इस मूर्ति के 
चरणों में लोट रहे हैं। एक मनुष्य से पूछा गया कि, यह है क्‍या! 
तो उसने कहा क्रि उस मन्दिर में जो देव-देवियां देख पड़ती हैं, 
उन्हें दूर ही से नमस्कार करना चाहिए. और उन पर एक-दो फूल फेंक 
दें तो उनकी खूब पूजा हो गई, समभनी चाहिए । किन्तु असली पूजा 
तो इन द्वारस्थ देवता ही की करनी चाहिए । और आ्आज दिन जो वेद, 
वेदान्त, दर्शन, पुराण और शास्त्र सभी तुम देखते हो इनका श्रवण 
प्रसज्ञोपात्त करो तो कुछ बाधा नहीं, परन्नु हुक्म तो इन्हीं का मानना 
चाहिए | 

“हमने फिर पूछा, 'तो इन 'देवाधिदेव का नाम क्या है! ! उत्तर 
मिला, 'लोकाचार ।”? । 

इस चमत्कार-पूर्ण शब्द-चित्र में स्वामी विवेकानन्द ने हिन्दू-धर्म 
का असली स्वरूप बतलाया है। यह स्थिति हिन्दू-धर्म ही की है सो 
नहीं । सारे संसार में सभी धर्मों की यही स्थिति है। शास्त्र की प्रगति 
तकनुसार भले ही ल्लले, किन्तु लोकरूढ़ि तो उसी दिशा में बहती है 
जहां हृदय का प्रवाह जाता है ) ईसाई-धर्म में तथा इस्लाम में कितने 
ही संस्कार और प्रणालियाँ उन धर्मों के सिद्धान्तों से भिन्न द्वी हैं। हिन्दु- 
स्तान के समाज में द्विजाति और अ्रद्विजाति दो बड़े भेद होने के कारण 
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शासत्र-धर्म और प्राकृत-धर्म इस तरह दो निश्चित भेद पड़े हुए हम देखते 
हैं। धर्म-सुधारकों ने समय-समय पर इस प्राकृत धर्म को सुधार कर उसे 
संस्कृत धर्म बना देने का प्रयत्ञ किया है। रूद्-धर्म और उसकी रूढ़ियों 
की निन्दा करने ही में हमने इधर कितने ही वर्ष गँवा दिये, 
परन्तु यह इमारे ध्यान में न आया कि रूढ़-धर्म के मूल में राष्ट्रीय 
प्राण निहित होता है। देश की खामी और खूबी, देश की शक्ति और 
अशक्ति, इस रूढ़-धर्म ही की अद्सानमन्द होती है । किसी भी देश का 
शासत्र-धर्म उस देश के आदर्श अथवा महद्टत्वाकांच्ा को बतलाता है, 
किन्तु देश की यथार्थ स्थिति रूढ़-धर्म पर से ही समर में श्रा सकती 
है । समाज जब बहते हुए. पानी के सदृश पुरुषार्थोी और स्वच्छ होता हे, 
तब शाख्र-घरं पत्थर के समान कठोर नहीं बन जाता; और न रूढ़-धर्म 
ही अपमानित होता है | समाज में उच्च-वर्ग ओर सर्वसाधारण वर्ग जब 
परस्पर मिल-जुलकर रहते हैं तब शासत्र-धम की उर्दाज्षता रूढ़-धर्म में 
मरकर उतर आती है, श्रीर जैसे कमल को कीच से पोषण मिलता है 
वैसे ही शाख्र-धर्म को रूढ़-धर्म से नित्य नया भोजन मिलता है। शाख्र- 
धर्म का तकंशास्र बहुत तीक्ष्ण होता है, शाख--धर्मं का मानस-शास््र 
बहुत सूक्रम होता है। रूढ़-धर्म भोला होता है। वह मनुष्य-स्वभाव की 
गहरी परीक्षा नहीं करता । शाख्र-वर्म तो ब्रह्मदेव के समान दँसारूढ़ होता 
है, पर रूढू-धर्म बहुचराजी# के समान कुक्कुट-वाहन होता हे । शास्र- 
हंस को तत्त्वरूपी मोती मिलते हैं या नहीं, यद्द तो बतलाना कठिन है; 


# भगवती भवानी की एक विभूति का नाम । 
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किन्तु रूढ़ि-मुर्ग को, उसके बहुत फिरते रहने के कारण, संश्कार रूपी 
दाने खूब मिल जाते हैं । 

आजकल यूरोप में एन्थीपॉलॉजी ( ॥॥/॥/0०7००६४ ) श्रथवा 
मानव-वंशशासत्र की ओर संस्कारी लोगों का ध्यान विशेष रूप से हैं । 
इसका प्रभाव यहां भी पड़ा है, ओर यहकि विद्वान गण शाख््रबाह्म 
हिन्दू संस्कारों का और रीतियों का अ्रध्ययन करने लगे हैं। बच्चाल में 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने बाउल-सम्प्रदाय के साहित्य की श्रोर लोगों की दृष्टि 
आकर्षित की है। मैसोर में मिथिकल सोसाइटी ने और बम्बई में सर नारायण 
चन्दावरकर ने; लोक-रूढ़ि की दृष्टि से,हिन्दू-धर्म का रहस्य खोज निकालने 
का प्रयक्ष आरम्भ किया है । यूरोप में मानव-वंश-शास्त्री मुख्यतः इस 
तरह के साधनों को संग्रह करने और भिन्न-भिन्न देशों की प्रचलित 
मान्यताओं की तुलना करने का काम करते आये हैं | 

(: संस्कारी सनातन धर्म का रूढ़-धर्म भी महान्‌ संस्कारी है। इसका 

अध्ययन जुदा ही रीति से होना चाहिए। किम्बहुना, हिन्दू-समाज के 
नेताओं की दृष्टि पहले ही से इस रूढ़-धर्म की श्रोर जा चुकी थी; अतएव 
उन्होंने रूढ़-धर्म के स्व॒तन्त्र प्रवाह को किसी तरह भी रोके ब्रिना ही उसे 
संस्क्रारी बनाने का शुभ प्रयक्ष पहले ही से अज्ञीकार किया है। उन्होंने 
रूढ़ धर्म के सभी देव-देवियों को पञ्चायत के अवतार बना डाला, उनमें 
से प्रमुख देव-देबियों को राष्ट्रीय त्योहारों में स्थान दे दिया, मांस के 
स्थान में उड़द का आटा और कुम्हडा रखकर हिंसक संस्कारों को अहिंसक 
बना दिया और जन-साधारण को उन्नति के मार्ग पर लगाया । ) 

रूढ़-धर् में बहुत शुद्धता की खोज करना ही भारी मूल है । लोगों 
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का स्वभाव जैसा है वैसा दी उसे लेकर उसमें उन्नति का एकाध बीज 
ब्रो देना और लोक-जीवन में श्रहिंसा की एकाघ काव्यमयी छुटा 
मिला देना, इतना ही काम वहां हो सकता है। इसी दृष्टि से हिन्दू शात्त्र- 
कारों ने रूढ़-धम में कौनसे और कितने संस्कार किये हैं और उसके 
बदौलत आज का हिन्दू-जीवन कैसा संस्कारी और काव्यमय हो गया है, 
यह इमें संस्कृति की दृष्टि से जाँचना चाहिए। भगिनी निवेदिता ने इस 
तरह का अध्ययन बहुत किया है। फील्डिज्ञ हाल ने ब्रह्मदेश के सम्बन्ध 
में इसी तरह के लेख लिखे हैं। किंकेड साहब ने एड्नलो-इण्डियन 
पद्धति से इस दिशा में बहुत-ऊुछ लिखा है । परन्तु हम इतने ही से 
सन्‍्तोष नहीं मान सकते । हमें हरेक त्योहार, रीति और श्ष॑स्कार की 
छानब्रीन करनी चाहिए और यह खोज निकालना चाहिए कि उसमें 
कौनसा रहस्य निहित करने का प्रयत्ञ किया गया है । रूढ़ि में दोषों का 
देखना कुछ कठिन नहीं हैं, परन्तु सत्य-दृष्टि गुण-दोषों की विवेचना 
नहीं करती, वरन्‌ रहस्य जानना चाहती है । हमारे देश में प्रचलित ब्रत 
ओर उत्सवों का अध्ययन इसी दृष्टि से करने का हमारा विचार है। 


सारे भारत में शअ्रत्यन्त लोकप्रिय ओर ओऔरों से श्रत्यन्त नवीन अत 
सत्यनारायण के व्रत से हम इसका प्रारम्भ करते हैं । 


“सत्या परता नाहीं धमम, सत्य तेंच परब्रह्म”? 
--मुक्तेश्वर 


सत्यनारायण का जब्त गुजरात, महाराष्ट्र, संयुक्तप्रान्त, मध्यभारत 
ओर मध्यप्रान्त में बहुत लोकप्रिय है । धम्म-शास््रों में इस #त को 
स्थान नहीं, किन्तु रूढ़-धर्म में सत्यनारायण-त्रत का स्थान उच्च है। 
लोगों की यह धारणा है कि इस त्रत से मनोकामनायें सिद्ध होती हैं । 
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इस व्रत में सत्यनारायण की पूजा, कथा-श्रवण और प्रसाद-भक्षण ऐसे 
टीन मधुर विभाग हैं| शायद इसी कारण इस ब्त में सत्य की जो 
महिमा है, वह लोगों के ध्यान में नहीं आती । लोगों का ध्यान उस श्रोर 
आकर्षित करने के लिए यह छोटा-सा प्रयज्ञ किया जा रहद्दा है। इस 
रहस्य को पढ़ने के पूर्व जिन्हें सत्यनारायण की कथा मालूम न हो, उन्हें 
उसे जान लेना परम आवश्यक है। 

धर्म मानवी-हृदय की अप्यन्त उच्च वृत्ति हैं; और वह मनुष्य के 
सम्पूर्ण जीवन में व्याप्त रहती है । हमारा जीवन जैसा ही उत्तम, मध्यम 
अथवा हीन होता है, वैसा ही रूप हम धर्म को भी देते हैं । बुद्धि-प्रधान 
तार्किक लोग जहाँ घमं-वृत्ति को तत्त्वज्ञान का दाशंनिक रूप देते हैं, 
प्रेमी नम्‌ लोग उपान का रूप देते हैं, कमंप्रधान कला-रसिक लोग पूजा- 
अर्चा इत्यादि तान्त्रिक विधियों द्वारा धमं-बृत्ति का पोषण करते हैं, तहां 
साधारण श्रश् जन-समुदाय कथा-कीत॑न द्वारा ही धर्म के,उच्च सिद्धान्तों 
का आकलन कर सकता है। 

धर्मांचण के फल के सम्बन्ध में भी यही सिद्धान्त लागू होता है । 
धर्मांचण का फल अन्तस्थ और उच्च होता है, यह बात जिनके ध्यान 
में नहीं आर सकती उनके सन्तोपार्थ पौराणिक कथाओं द्वारा बाह्य फल 
दिखलाने पड़ते हैं। धमंतत्त्व कितने ही ऊँचे हों, किन्तु यदि उन्हें समाज 
में रूढ़ करना हो तो उन्हें समाज की भूमिका परयन्त नीचे उतारना पड़ता 
हैं । भगवान तथागत के उपदिष्ट तत्त्व उच्च, उदात्त और नैतिकथे, किन्तु 
जब उन्हें देवी-देवता, पूजा-अ्र्चाँ तथा मन्त्र-तन्त्र आदि का तान्त्रिक 
स्वरूप देकर महायान-पन्थ अवतरित हुआ तभी वे तत्त्व अथवा उनका 
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श्रंश आधे एशिया खुण्ड को जँचा | यह सत्यनारायण का ब्रत भी इसी 
किस्म का एक ताज़ा उदाहरण है । सत्यनारायण का जब्त इसी अ्रन्तिम 
शताब्दी के भीतर निर्माण हुआ हे, ऐसा एक पुराण-धर्माभिमानी शासत्री 
ने कद्दा था| परन्तु इस ब्रत के विस्तार और लोकप्रियता को देखकर 
यह कहने में कोई बाधा नहीं है कि लोगों के हृदय में निवास करने- 
वाले धर्म का स्वरूप इस ब्रन में इशिगोचर होता है । 
संसार का बहुत-सा व्यवह्वार अ्रल्प-प्राण लोगों के हाथ में होता है। 
बहु-जन-समाज की सत्य पर श्रद्धा बहुत थोड़ी होती है | संसार में चाहे 
जैसी हानि को सहन करने योग्य पुरुषार्थ लोगों में नहीं दिखाई देता । 
सत्यासत्य का कोई-न-कोई विधि-निषेध रक्खे बिना क्षणिक और दृश्य- 
मान लाभ के लिए लोग वचन भंग कर डालते हैं, नियम भंग कर देते 
हैं श्रोर कूठे को सच्चा कर दिखलाते हैं | श्रतएब यह एक भारी प्रश्न 
है कि कामना- सिद्धि के लिए सत्य को धता बताने वाले श्रश् जनों को 
सत्य की लगन किस तरह लगनी चाहिए ओर ऐसी श्रद्धा किस तरह 
दृढ़ करनी चाहिए कि सत्य-्सेवन ही से श्रन्त में सर्वकामना-सिद्धि होती 
है । साधु-सन्‍्तों ने, नियमों की रचना करनेवालों ने, तथा समाज के 
नेताओं ने अनेकों प्रकार से प्रयत्न कर देखे हैं । सत्यनारायण-ब्रत के 
प्रवत्तक ने इस प्रश्न को अपनी शक्ति श्रौर बुद्धि के श्रनुसार सत्यनारायण 
की पूजा और कथा द्वारा हल करने का प्रयत्ञ किया-है । 
( लोगों में सत्यनारायण की पूजा प्रचलित करने से दो हेत सिद्ध 
होते हैं । लोग सत्य-सेवी हों यह एक उद्देश्य; और सत्य की महिमा 
समाज में निरंतर गाई जाया करे, यह दूसरा उद्द श्य । इस पूजा का 
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नाम उत्सव नहीं ब्रत रक्‍्खा है, यह बात भी इस, जगह ध्यान में रखने 
याग्य है। उत्सव में हम लोग किसी भूत वृत्तान्त का अथवा किसी 
धार्मिक तत्त्व का उत्साहपूर्वक सहर्ष स्मरण करते हैं, और व्रत में 
हम अपना जीवन उच्चतर बनाने के लिए किसी दीक्षा को ग्रहण 
करते हैं । 

सत्यनारायण की कथा श्रवण करने और स्वादिष्ट प्रसाद भक्षण 
करने मात्र से कहा जायगा कि सत्यनारायण का उत्सव हुआ | पर वह 
ब्रत किसी तरह नहीं माना जा सकता | जिसे सत्यना रायण का व्रत करना 
हो उसे सर्वदा, सभी स्थानों में श्रोर सभी प्रसंगों में सत्य के आचरण 
की, ओर अ्रवसर आ पड़ने पर सभी लोगो को सत्य का महत्व समझा 
कर सत्य का कीतत॑न करने की, दीक्षा ग्रहण करनी होगी | यदि इसी तरह 
ब्रताचरण किया जाय तो ही कर्त्तां को सत्यनारायण तब्रत के करने का 
फल प्राप्त हो सकता है अ्रन्यथा नहीं । 

( संसार में सभी लोग सामथ्यं और सम्पत्ति चाहते हैं । धम कह्दता 
है कि, (तुम्हें भूतदया और सत्य-आचरण के द्वारा ही सच्ची सामथ्यं और 
सम्पत्ति प्राप्त हो सकती है।” पुराणों ने इसी सिद्धान्त को एक सुन्दर 
रूपक देकर हमारे मन में बैठाया है। पुराणों का कथन है कि सामथ्ये 
आर सम्पत्ति, अर्थात्‌ शक्ति और लक्ष्मी, क्रशः कल्याण की श्रमिलाषा 
आओर सत्य श्रथात्‌ (शिव और सत्यनारायण के अ्रधीन रहते हैं; क्‍योंकि 
शक्ति तो शिवजी की पत्नी है, और लक्ष्मी सत्यनारायण की । यदि तुम 
पति की आराधना करोगे तो पत्नी तुमपर श्रवश्य ही अनुप्रह् करेगी । 
इस तरह धन, धान्य, सन्तति और सम्पत्ति श्रादि ऐह्िक लक्ष्मी की इच्छा 
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रखने वाले मनुष्यों को सत्य की अर्थात्‌ सत्यनारायण की, आराधना 
करना इस ब्रत में कहा गया है । 
| हिन्दू-धर्म और हिन्दुन्तीतिशास्त्र में सत्य का बहुत ही व्यापक अर्थ 

किया गया है। श्री वेदव्यास ने महाभारत में सत्य के तेरह प्रकार कल्पित 
किये हैं | हिन्दू-शासत्र और पुराणों को उलट-पलट कर देखा जाय तो 
परस्पर बिलकुल ही विभिन्न ऐसी तीन वस्तुयें सत्य शब्द में समाविष्ट 
होती हैं । 

पहली वस्तु-- सत्य श्रर्थात्‌ यथार्थ कथन । जो बात जैसी हो, हम 
उसे जिस स्वरूप में जानते हों, अथवा जिस स्वरूप में बनी हुई हमने 
देखी हो, जिस स्थरूप में हमने उसकी विवेचना की हो, उसे ठीक ज्यों- 
की-त्यों कह देने का नाम है सत्य । 

दूसरी बस्तु--सत्य श्र्थात्‌ ऋत्‌म्‌ , सृष्टि का नियम अथवा किसी 
भी महाकाये का विधान । सत्य ही से सूर्य उदय होता है,” “सत्य ह्टी से 
वायु बहता है,” “सत्य द्वी से प्रथ्वी विश्व को ( सब को ) धारण करती 
है,” “सत्य ही से यह लोक चलता है,” सत्य ही यज्ञ की प्रतिष्ठा है! 
इत्यादि शाख््र-वचनों में सत्य का अर्थ श्रनुल्लंघनीय नियम होता है । 

तीसरी वस्तु--सत्य शअ्रथात्‌ प्रतिज्ञा-यालन । यहां सत्य के मानी हैं 
मुँह से एक बार निकाले वचन का पालन करने की टेक; एक बार मूह 
से निकाले वचन को व्यथ न जाने देने की टेक । “इसी सत्य के लिए 
करण ने अपने कुश्डल दे दिये थे। इसी सत्य के लिए. भ्रीराम बनवास 
गये थे | इसी सत्य के लिए दरिश्वन्द्र ने राज्य का दान कर दिया। और 
तो क्या, माठ-भक्त पाण्डवों ने माता के वचन को सत्य करने के लिए 
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एक द्रौपदी के साथ पाँचों भाइयों का विवाह कर लेने जैसे निन्दनीय कर्म 
की भी कर डाला ! (अश्राजकल हमारे सत्य ओर स्वामी-भक्ति की धारणा 
अधिक विशुद्ध हो गई है। अ्रपने पुत्र क्या वस्तु प्राप्त कर लाये हैं, इस 
बात को जाने-समझे बिना ही, “पांचों भाई बराबर बांट लो” इस तरह 
माता के मुख से निकले वचन को सत्य करने के लिए यदि पाँच भाई 
सम-विवाह् करने को उद्यत हों, तो हम उन्हें सत्यद्रोही ओर मूर्ख कह 
डालेंगे । स्वप्न में ब्राह्मण को दिया वचन सत्य करने के लिए प्रजा की 
मिलकियत सम्पूर्ण राज्य को, प्रजा को मह्ाभयंकर सड्डूट में डालनेवाले 
एक तामसी बाह्मण को सॉंपने धाले राजा को हम राज्य-घर्म-प्रष्ट, श्रद्धा 
जड़ और पामर कहेंगे। श्रस्तु। पर यहाँ तो हम पुरानी धारणा के श्रनुसार 
सत्यनारायण की कथा का रहस्य खोलने चले हैं । ) 

जन-समुदाय में दो बृत्तियां खास तौर पर बलवती होती हैं--लोभ 
और भय । इन दोनों वृत्तियों से लाभ उठाकर सत्यनारायण के कथा- 
कार ने सत्य की महिमा गाई है। यदि आप सत्य का सेवन करें तो 
झापको सनन्‍्तति श्रौर सम्पत्ति श्रादि सभी सामग्री मिल जायगी, समस्त 
संकट दूर होंगे और मनोकामनायें परिपूर्ण होंगी; यह तो हुआ लोभ । 
सत्य को भूल जाने से, सत्य को छिपाने से, तुरन्त ही श्रापके बाल-बच्चे 
मर जायेंगे, धन्य-धान्य का नाश हो जायगा, दामाद पानी में हब 
जायगा, यदि राह्या किसीको श्रन्याय से कारागार में ट्रस देगा तो 
उसकी राजसत्ता नष्ट हो जायगी ओर उसपर सभी तरह के संकट उमड़ 
पड़ेंगे; यह हुआ भय | 

सत्य का ज्त सबके लिए समान फलप्रद है । सत्य-पालन का धर्म 


मत्यनारायण १३ 


सभी वर्णो के लिए है, ऐसा बतलाने के लिए इस कथा में ब्राह्मण, 
राजा, बनिया और ग्बाल तथा लकड़हारे लाये गये हैं और ऐसा मालूम 
होता है कि ऊपर बतलाये हुए सत्य के तीनों श्र॒थ सत्यत्रत में श्रभिप्रेत 
हैं। साधु और उसका दामाद दोनों अपनी की हुई प्रतिशा को भूल 
जाते हैं; इसलिए उनपर सत्यदेव का कोप होता है। उसीके परिणाम- 
स्वरूप राजा चन्द्रकेत भी इन दोनों से पराड्मुख द्वोता है। इन दुर्देंवी 
लोगों की स्त्रियों के हृदय में प्रतिशा-गालन का धर्मन्माव जागृत होते 
ही तुरन्त चन्द्रकेतु राजा के हृदय में भी न्याय-भाव जाग्रत होता है | 
साधु और उसका दामाद चोरन्मय से दण्डी बाबा के सम्मुख भ्ूठ 
ब्रोलत हैं, इसलिए हमारे कथाकार उनके मिथ्या-भाषण के कारण उन 
के स्वस्थ नाश होजाने का अनुभव दिखलाकर विनाश-भय द्वारा उन्हें 
सत्यनिष्ठ बनाते हैं| कलावती पति-दशन के मोह में पडकर सत्यनारायण- 
त्रत के नियम का भज्ञ करती है । तुद्भध्वज राजा भी श्रपनी वर्णाच्वता 
के अभिमान और सत्ता के मद में सत्य का अ्नांदर करता है। इससे 
कलावती का पति ओर तुड्ध्वज का राज्य नष्ट होजांता है, किन्तु उन- 
का वह मोह और वह मद नष्ट हो जाने पर फिरसे उनको अनन्त 
सौभाग्य प्राप्त हो जाता है। ऐसा बताकर कथाकार लोगों से कहते हैं, 
कि भाइयो ! सच ही बोलो; श्रपने वचन का भज्गभ मत करो तथा समाज 
के अथवा नैस्गिक सर्वव्यापी नियमों का भज्ञ मत करो, उनका 
उल्लंघन न करो | यदि इस तरह का व्यवहार करोगे तो तुम्हारा ऐहिक 
झोर पारलौकिक कल्याण अवश्य होगा | क्योंकि जो सत्य पर चलता 
है वह-- 


श्८ जीवन-साहित्य 


सर्वान कामानवाप्नोति, प्रेत्य सायझ्य साप्नुयात 


इस लोकन्काव्य में सत्य को सर्क-संग परित्यामी दण्ढी का स्वरूप 
दिया है, यह बात भी ध्यान में रखने के योग्य है। सत्यपूर्वक चलने से 
सम्पूर्ण वासनाओं का क्षय होकर मनुष्य में सन्यस्तवृत्ति आ जाती है, 
और सत्याचरणी अमुष्य में श्रन्तःस्थ बृत्तियों के और बाह्य समाज के 
नियमन अथवा दण्डन करने की दश्डी शक्ति थ्रा जाती है, यह कवि ने 
बड़ी सुम्दरता के साथ सूचित किया है | सत्यनारायण की पूजा में सत्य 
का स्वरूप ओर महिमा बतलानेवाले कितने ही छोक बड़े उच्च भाव से 
भरे हुए हैं, उन्हें यहां देकर श्रीसत्यनारायण की यथामति की गई इस 
उपासना को मै यहाँ समाप्त करता हूँ--- 


भारायणास्टवमेबासि सर्वेषां च हृदि स्थित: | 
प्रेरक: प्रेयमाखारना त्वया प्रेरित मानस: ॥ 
व्वदाज्ञा शिरसा धृत्वा भजामि जनपावनम ॥ 
मानोपासनमार्गांणां भावकूद्‌ भाक्योधक: || 
स्वधिष्टानमात्रेए, सेव सर्वाथकारिणी । 

तामेव त्वां पुरस्कृत्य भजामि हितकाम्यया ॥ 
न मेत्वदन्यख्राताउस्ति, त्वदन्यं नहि देवतम्‌ । 
त्वद्न्यं महि जानामि, पालक पुण्यरूपकम ॥ 

# जीते जी मन॑ की सभी कॉमनाओं को पा जाता है और मरने 
पर साथुज्य, मोक्ष पाता है । 


सत्यनारागरण १९ 


नमस्ते देवदवश, नमस्ते धरणीधर । 
त्वदन्यः कोउचन्र पापेभ्यख्राताउस्ते जगतीतल ॥# 
इस वाड्िछिताथ फलप्रद भ्रीसत्यनारायण-त्रत श्रोर कथा के इस रहस्य 

को जो पढ़ेंगे उन्हींको श्रीसत्यनारायण का क्ृपा-प्रसाद प्राप्त होगा | यह 
रहस्य संस्कृत भाषा में नहीं लिखा है, श्रथवा श्राधुनिक है, ऐसा समझे 
कर जो इसका अनादर करेंगे उनका सत्यनारायण-ब्रत निष्फल होगा । 
परन्तु जो कोई व्यान-मननपूर्चक इसको श्रवण करके सत्यनारायण का 
व्रत-श्रान एण करेंगे वे-- 

यक्कृत्वा सब दुःरेभ्यो, मुक्तो भवति मानवः । 

स्वपापविनिमेक्तो, दुलभ मोक्षमाप्नुयान ॥ 
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*# है नारायण ! आप ही सभी के हृदयों में स्थित हैं, जितने प्रेरक 
उन सभी के प्रेरक आप हैं, में श्राप ही की प्रेरणा से मन में प्रेरित होकर 
आपकी श्ाज्ञा को शिरोधाय करके जन-पावन आ्रापकी उपासना करता 
हूँ । आप उपासनाश्रों के अनेक मार्गों के भावों के रचयिता और सभी- 
के भावों के ज्ञाता श्रोर भाव जगानेबाले हैं। श्राप ही के श्रधिष्ठान-मांत्र 
से श्रीमती ( लद्बंमीजी ) सर्वार्थ-सिद्धि करनेवाली हैं; श्रतएव में उन्हींको 
श्रागे करके अपनी हित-बुद्धि से श्रापका भजन करता हूँ | श्रापके सिवा 
आर दूसरा कोई मेरा रक्षक नहीं, न आपको छोड़कर और कोई देवता 
है । आ्रापके सिवा पवित्र और संरक्षक में दूसरे को नहीं जानता | 
हे देवदेवेश औ्रोर हे धरणीधर ! आ्रापको नमस्कार है। इस भूमए्डल 
पर श्रापके सिवा पापों से त्राण करने वाला और कोन है ! 


२० जीवन-साहित्य 


इहसद्यः फल॑ भुकत्वा, परत्रे मोक्षुमाप्नुयात ! 
धनधास्यादिक॑तम्य, भवत्‌ सत्यप्रसादत: ॥ 
दरिद्रों लभते बित्तं बद्धो मुच्येत बन्धनात । 
भीतो भयान्‌ प्रमुन्यत, सत्यमेव न संशय: ।|# 
कैलियुग में हरेक मनुष्य मल्ी! और बुरी: हर तरह की कामनाओं 
की सिद्धि के लिए सत्यनारा यरान्त्रत करने लगा, यद्द देखकर श्रीमह्दादेव- 
जी ने फल्न-प्राप्ति के मार्ग मं एक कीलक ( काँटा ) और अ्र्गला (अ्रटव - 
जंजीर) डाल दिये हैं | जो मनुष्य जितेन्द्रिय और सत्यवादी होगा, वह्दी 
इनका उल्कीलन करके इस ब्रत-फल्ञ के द्वार खोल सकेगा । 


_तन्‍न्‍ञक-न्‍्+>०»«न ७७३०. -.2 «० .. स्‍मवीक विजन, 


[ ३ ] 
जन्माष्टमी 


रस प्रति दिन उदय होता है, तथापि प्रतिदिन वह नवीन प्राण, 
नूतन चेतन्‍न्य और अभिनय जीवन ले आता है | सूर्य को 


% सत्यनारायण का ब्रत करके मनुष्य सभी दुःखों से मुक्त हो जाता 
है। सब पापों से छूटकर वह दुल॑भ मोक्ष को पा जाता है। इस 
लोक में तात्कालिक फल मोगकर परलोक में मुक्ति भी पा जाता है। 
सत्य की कृपा से उस मनुष्य के धन-धान्य भी होते हैं। इस ब्रत से 
बरिद्री धन पा जाता है, वेधुश्रा बन्धन से छूट जाता है, डरा हुआ मनुष्य 
ह१ से श्ैचांव पाता है। इसे सच जानो, इममें संशय नहीं । 


जन्माष्टमी २१ 


चुराना ही समभकर + पत्षिगण उत्साह-शून्य नहीं होते। कल दी का यहद 
सूर्य श्राज फिर आया है, यह कहकर ट्विजगण भगवान्‌ भास्कर का 
(निरादर नहीं करते । जिस मनुष्य का जीवन शुष्क हो गया है, जिसकी 
आँखो का तेज घला गया है, जिसके हृदय में रक्त-सश्नार बन्द हो गया 
हे, उसीकफे लिए सूर्य पृराना है। जिसमें प्राणों का कुछ भी अंश 
है उसके लिए तो भगवान सूर्यनारायण नित्व-नूतन हैं)। जन्माष्टमी 
भी प्रतिचर्ष आत्ती है, प्रतिवर्ष हम वही कथा सुनते हैं, ठीक उसी तरह 
उपवास भी करते हैं, श्रौर उसी त्तरद श्रीकृष्ण-जन्मोत्सघ फरते हैं | 
इसी क्रम के श्रनुसार हज़ारों वर्ष ब्रीत जाने पर भी जन्माष्टमी हर साल 
हमें उस जगद्‌गुरु का एक नथां ही सन्देश सुनाती रहती है | कृष्ण-पक्त 
की अ्रष्टमी के वक्र चन्द्र के समान एक पैर पर भार रखकर एक पेर 
टेढ़ा रकक्‍्खे और देह में कमनीय बॉक रखकर श्री मुरलीधर ने जिस 
दिन संसार में प्रथम बार प्राण फूंका, उस दिन से आजतक हरेक 
निराश्रित मनुष्य को ग्राश्वासन मिला कि-*- 

"न हि कल्याणकृत कश्चिद्‌ दुगति तात गनछति ।? 

अधथात्‌ू-हे तात ! जिस मनुध्य ने सन्‍्मार्म ग्रहण किया है, जो 
धमं पर दृद है, उसकी कभी दुर्गति नहीं होती । 

( लोग समभते हैं कि धर्म दुबंल मनुष्यों के लिए है, भ्रध्िक-सें* 
अ्रधिक व्यक्तिगत सम्बन्ध में उसकी उपयोगिता होगी; परन्तु रोजा और 
सम्राट तो जो करें, वही धर्म है। साम्राज्य-शक्ति धर्म से परे है | व्यक्ति 
का पुण्य क्षय हो जाता होगा, किन्तु साम्राज्य तो अलीकिक बस्तु 
है। साम्राज्य की विभूति ईश्वरीय विभूति से बढ़कर श्रेष्ठ है। जब 


सर जीवन-साहि त्य 


साम्राज्य अपने द्वाथ में विजय-यताका लेकर धूमता है, तब दिन के 
चन्द्रमा की तरह ईश्वर भी न जाने कहाँ छिप जाता है | 

मथुरा में कंस की ऐसी भावना थी; मगध देश में जरासन्ध भी ऐसा 
ही समझता था; चेदि देश मे शिशुग़ल की मनोदशा भी यही 
थी; जलाशय के निवासी कालियानाग की मान्यता भी यही थी; 
द्वारकापुरी पर धावा करनेवाले कालयवन का भी यही जीवन-सिद्धान्त 
था; महापापी नरकासुर को यही शिक्षा मिली थी, और दिल्ली का सम्राट 
कौरवाधितति भी इसी वृत्ति में छोट से बड़ा हुआ था । ये सभी मद्दा- 
पराक्रमी राजागण अन्ध या श्रज्ञानी न थ| इनके दरबारा में इतिहास- 
वेत्ता, अर्थ-शार्ू-विशारर और राज-कार्य-धुरन्धर अनंक विद्वान 
थ | वे अपने-अपने शासत्रो का निचोड़ निकाल-निकालकर श्रपने-अ्रपने 
सम्राटों को सुनाते थे | परन्तु जरासन्ध कहता था, तुम लोगो के इतिहास 
के सिद्धान्तो को रक्खा रहने दो, मेरा पुरुषार्थ इसीमें हे कि में अपने 
बुंद्धबल और भुज-बल के द्वारा तुम्हारे सिद्धान्तों को असत्य करदूं ।' 
कालयवन कह्दता, कि 'मैं एक ही अ्र्थ-शाम्त्र जानता हूँ--दूसरे देशों को 
निचोड़कर उनका धन हरण कर लेना। धनवान होने का यही एकमात्र 
सीधा-सहल अतएव सशात्र मार्ग है।' शिशुपाल कहता, 'न्याय ओर 
अन्याय की बात तो प्रजाजनों के भीतरी कगड़ों में हो सकती है | हम तो 
ठहरे सम्राट । हमारी जाति ही भिन्न । प्रतिष्ठा और वेभव, यही हमारा 
धर्म है।' कौरवनाथ कहते, 'संसार में जितने रक्ष हैं, वे सब हमारी 
पैतृक सम्पत्ति हैं। व सब हमें मिलने चाहिए ( यतो रज्ञभुजो वयम्‌ ); 
क्योकि हम रक्षमोंगी है, रक्ञोपनांग करने के लिए ही उत्पन्न हुए हैं। 


जनन्‍्भाष्टभी २३ 


सेसार-भर में जितने तालाब हैं, ये सत्र हमारे ही थिद्दार के लिए हें 4 
हम युद्ध किये त्िना करिसीकों सुई की नोक के थराबर भी भूमि 
न देंगे |) 

पक्तपात-शूत्य नारद मुनि ने कंस को साधधान कर दिया था, कि 
“विदेशी शत्रु के मुकाबले में भले दो तेरी चली हो, किन्तु त्तेरे साम्राज्य 
के भीलर--श्ररे ! तेरे घर के भीतर ही--तेरा शत्रु उत्पन्न होगा । तूने 
जिस सगी बहन को श्राश्रित दासी के समान रख छोड़ा है, उसीके पुत्र 
के हाथों तेरा नाश होगा, क्योंकि वह धर्मात्मा होगा | तू उसके तेजोभंण 
के लिए जितने प्रयज्ञ करेगा, वे सभी उसके लिए अ्रनुकल हो जायेंगे | 
कंस ने मन में सोचा, (॥070फ७व्ावारत व 0ात्यावाट्त,)) मुे यथा- 
समय इतनी चेतावनी पल गई, श्रघ यदि में पानी फूटने के पहले ही 
पाल न बाँघ लूँ तो में इतिहासज ही क्या ! सम्राट ही कैसा ?! नारद ले 
कहा, 'बह तेरी विनाश-काल की बिपरीत बुद्धि है। में जो-कुछ कहद्द रहा 
हूँ वह इतिहास का नहीं, धर्म का सिद्धान्त है, सनातन सत्य हैं । वसुदेच 
ओर देवकी के श्राठ सन्‍्तानों भें से एक के हाथी तृ अवश्य मरेंगा। 
तरे लिए एक ही उपाय है। अरब भी पश्चात्ताप कर ओर श्रीहरि की शरण 
में जा।! अ्रभिमानी कंस ने तिरस्कारथुक्त हास्य फे साथ उत्तर दिया, 
“समाद समर-भूमि में पराजित हुएं बिना पश्चात्ताप नहीं करत |! निराश 
हो तथास्तु” कहकर नारद चले गये। कस ने सोचा, .'अ्रबरतक जो सम्राट 
सफल न हुए, इसका कारण है उनकी असावधानता; उन्हें पूरी तरह 
सावधान रहने का ज्ञान न था। यदि में भी शाफ़िल रहा तो मुझे भी 
पराजय स्थीकार करनी पऱंगी। पर इसका बुछु अन्देशा नहीं । बोर 
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पुरुष तो सदा विजय का प्रयत्ञ करता है, किन्तु क्राजय के लिए तैयार 
रहता है। हार जाना बुरा नहीं, किन्तु धर्म के नाम पर वशीभूत हो 
जाने में अपकीतति है। धर्म का साम्राज्य साधु-सन्‍्त, वैरागी और देब- 
ब्राह्मणों को मुबारक हो | में तो ठददरा सम्राट | मैं तो एक शक्ति को ही 
पहचानता हूँ ।! 
कंस ने कर होकर वसुदेव के सात निरपराध बालकों का वध 
किया-। कृष्ण-जन्म के समय ईश्वरी लीला चली और श्रीकृष्ण भगवान 
की जगह कन्या-देहदधारी शक्ति कंस के हाथ लगी। उसे कंस ने ज़मीन 
पर पछाड़ा; परन्तु शक्ति से शक्ति कहीं थोड़े ही मर सकती थी । वसुदेव 
ने श्रीकृष्ण को गुप्त रूप से गोकुल में रक्खा; किन्तु ईश्वर को कोई वस्तु 
गुम रखना स्वीकार न था । ईश्वर को प्रसिद्ध होजाने का कौनसा भय 
|3व0 0 (0९०९५) था ? शक्ति ने अद्दहास करके भोंचक कंस से कहा, 
'तरा शत्रु तो गोकुलमें दिन-दूना रात-चौगुना बढ़ रहा है।” मथुरा से गोकुल- 
वृन्दावन बहुत दूर नहीं हे, चार-पाँच कोस भी नहीं । कंस ने श्रीकृष्ण 
को मार डालने के लिए जितने हो सके प्रयत्न किये। किन्तु वह यह 
जान ही न सका कि श्रीकृष्ण का मरण किस तरह है ! श्रीकृष्ण श्रमर 
तो थे ही नहीं, साथ ही मरणाधीन भी न थे | वह धर्म-कृत्य करने को 
झ्राये थ। जबतक धर्म का राज्य न हो जाय तबतक वह विराम कब 
प्रा सकते थे ? कक्ष ने सोचा कि श्रीकृष्ण को अपने दरबार में बुलवा 
लूँ और वहीं उनका वध करवा डालूँ; किन्तु उसकी बाज़ी वहीं बिगड़ी, 
क्योकि प्रजा ने परमात्म-तत्त को पहचाना और वह परमात्मा के 
अनुकूल हो गई । 
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| कंत्त का नाश देखकर जरासंघ को सचेत हो जाना चाहिए था । 
किन्तु उसने सोचा, “नहीं, में कंस से बढ़कर सावधान हूँ; मेंने अनेक 
भिन्न-भिन्न अवयव जोड़कर अपने साम्राज्य को प्रबल किया है; 
मल्लयुद्ध में मेरा समकक्ष कोन है ! मेरे नगर का कोट दुर्भ्य है, मुझे 
किस बातका डर !? फलतः जरासन्ध की भी दो फाँक हुईं । कालियानाग 
तो अपने जल-स्थान को सुरक्षितता का नमूना हीं मानता था। उसका 
विष श्रसह्य था। वह फुकार मात्र से बड़ी-बड़ी सनाओं का संहार कर 
देता था । उसके उस महाविष्र की भी कुछ न चली | कालयवन ने 
चढ़ाई अवश्य की, किन्तु वह मुचकुन्द की क्रोधाग्न से बीच में ही 
जलकर भस्म हो गया। नरकाछुर एक छ्री के हाथ से भध्म हुश्रा, 
कोरवाधिपति दुर्योधन द्रौपदी की क्रोधाग्नि में भस्म हुआ, और 
शिशुपाल को उसकी की हुई भगवद्निन्दा ने ही मार डाला । 
षडरिपु जैसे छः सम्राद्‌ उस समय मर गये, ससलोक और सप्त- 
पाताल सुखी हुए, और जन्माष्टमी सफल हुई | फिर भी हम दर साल 
इसी समय इस उत्सव को क्‍यों मनाते हैं ! इसलिए कि श्रब भी इमारे 
हृदय से षडरिपु का नाश नहीं हुश्रा है; वे हमें बहुत सताते हैं श्रोर हम 
लगभग निराश हो जाते हैं | ऐसे प्रसंग में हमारे हृदय में कृष्ण चन्द्र 
का जन्म होना चाहिए.। “जहाँ पाप हे, वहां पापपुं ज-हारी भी हैं'-- इस 
अ्राश्वासन का उदय हमारे ह्वृदय में होना चाहिए । मध्यरात्री के घोर 
अन्धकार में कृष्णचन्द्र का उदय हो, तभी निराश संसार आ्राश्वासन 
पा सकता है ओर धर्म में दृढ़ रह सकता है । 
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मम हिषासुर साम्राज्यवादी था। सूर्य, इन्द्र; अग्नि, पथन, चन्द्र, 
यम और वरुण अआदि सभी देवताओं का अ्रधिकार वह 
स्वयं ही चलाता था। उसने स्वर्गीय देवताओं को भूलोक की प्रजा बना 
दिया था | कोई भी अपने स्थान में श्रपने को सकुशल नहीं मानता 
था । देवगण परमात्मा की शरण में गये और सृष्टि की व्यघस्था को 
महिषासुर ने कितना श्रस्त-व्यस्त कर डाला है यह सब उन्होंने परमात्मा 
को कहद् सुनाया । पूरा वृत्तान्त सुन लेगे पर विष्णु, ब्रह्मा और शंकर 
आदि सभी देवताशओ्रों के शरीरों से पुण्य-प्रकोप प्रकट हुआ ओर उसकी 
एक देवी शक्ति-मूर्ति निर्माण हुई ) 
इस सर्व-देवमयी शक्ति को देवताओं ने अपने-अपने श्रायुध देकर 
मण्डित किया । इसके बाद देवताओं की देवी-शक्ति और महिषरासुर की 
आसरी-शक्ति के बीच भयंकर युद्ध ठना | कोन कह सकता है कि वह 
युद्ध कितने वर्ष तक होता रहा ? किन्तु माना यों जाता है कि यह युद्ध 
आश्विन शुक्ल प्रतिपदा से दशमी परयन्त चलता रहा और उसीके 
अनुसार देवी-शक्ति की विजय के उपलक्ष्य में नयरात्र का उत्सव हम 
लोग मनाते हैं । 
देवी-शक्ति परमाविद्या है, ब्रह्मविद्या है--श्रात्मतत्त्व, विद्यातश्तर 
ओर शिवतत्त्व का शुद्ध स्वरूप है | यह शक्ति 'शठं प्रति शुभड्ूरी' 
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है। 'अहितेषु साध्य” है। यह शत्रुओं पर भी दया दरसाती है। दुष्ट 
लोगों के दुष्ट स्वभाव को शान्त कर देना, यही इस देवी शक्ति का 
शील है । “दब त्तवृत्ततमनं तव देवि शीलम्‌ !? 

इस शक्ति को असुरों ने न समझ पाया । भक्त जब देवी-शक्ति की 
जय बोलने लगे, तब आसुर लोग घबराकर चिल्लाने लगे--“श्ररे ! 
यह क्‍या ? अ्रन्त में असुरों का राजा स्वयं ही लड़ने लगा । उसने 
अनेक प्रकार की तरकीबों से काम लिया, अ्रनेक रूप धारण किये, 
किन्तु अन्त में 'निश्शेषद्वगशशक्तिसमूहमूत्ति' की ही विजय हुई। 
अनुकूल हवा बहने लगी, वर्षा ने प्रथ्वी को सुनला श्रोर सुफला कर 
दिया । दिशायें प्रसन्न हुई और भक्तगण देवी का मड्जल “गान करने 
लगे । देवी ने भक्तों को आश्वासन दिया कि 'जब-जब इस तरह की 
आसुरी वृत्ति से क्लेश बढ़ेगा, तब-तबर मैं स्वयं श्रवतार धारण करके 
दुश्ता का नाश कर दूंगी ।? 

यह महिषासुर हरेक मनुष्य के द्वदय में अ्रपना साम्राज्य स्थापित 
करने का बड़ा उद्योग करता है और ऐसे समय देवी शक्ति को, उसके 
सभी स्वरूपों को पहचान कर उनका समूलोच्छेदन करना पड़ता है। 
यह युद्ध हरेक हृदय में कितने वर्षों तक होता रहता है, यह प्रत्येक 
अपने श्रन्तः:करण को जांच कर जान सकता है। हमें नवरात्र के दिनों 
में दृदय में अखण्ड दीप जलाकर उस दैवी-शक्ति की आराधना करनी 
चाहिए | क्योंकि जब वह प्रसज्ञष हो जाती है, तब वह देवी-शक्ति ही 
हमें मोक्ष दिला देती है । 

सैपाप्रसन्ना-वरदा, नणां भवति मुक्तये | 
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शहरे का त्योहार भिन्न-भिन्न समय की भिन्न-भिन्न पुटों से बना 
है | दशहरे के त्योहार में श्रसंडय युगो के असख्य प्रकार 
के आय-पुरुषार्थ की विजय ममाविष्ट है| 
मनुष्यों का पारस्परिक युद्ध जितना महत्वपूर्ण है, उतना ही अ्रथवा 
उससे भी अधिक महत्वपूर्ण युद्ध मनुष्य और प्रकृति का है। प्रकृति पर 
मनुष्य की सबसे बड़ी विजय खेती हे । जिस दिन मनुष्य ज़मीन जोत 
कर, उसमें नव-धान्य बोकर, कृत्रिम जल का सिंचन करके, उससे 
अपनी आ्राजीविका और भविष्य के संग्रह के लिए. श्रावश्यक श्रनाज 
प्राप्त कर सका, वही उसकी बड़ी-से-बड़ी विजय का दिन था। उस दिन 
की स्मृति को हमेशा ताजा रखना कृषि-प्रधान आय लोगों का प्रथम 
कतंव्य था। 
बीसवीं सदी भौतिक औ्रौर यान्त्रिक अ्न्वेषण की सदी मानी जाती 
है, ओर यह ठीक भी द्ै। मनुष्य-प्राणी की दइस्ती और सल्कृति में जो 
महान्‌ अन्वेषण कारणीभूत हुए हैं, वे सब्र आदियुग में ही श्राविष्कृत 
हुए हैं | ज़मीन जोतने की कला, सूत कातने की कला, श्राग सुलगाने 
की कला, ओर मिट्टी से पका घड़ा बनाने की कला-ये चार कलायें 
मानवी संस्कृति का आधार-स्तम्भ हैं |).इन चारों कलाश्रों का उपयोग 
करके विजयादशमी के दिन हमने कृषि-महोत्मव की रचना की है। 
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विजयादशमी के. त्पोहार में चातंवण्यं एकत्र दिखाई देता है। 
ब्राह्यणों का सरस्वती-पूजन और विद्यारंभ, क्षत्रियों का शख्त्र-पूजन; 
अ्रश्व-पूजन और सीमोल्लइ्न, और वैश्यों की खेती--ये तीन बातें इस 
त्योहार में एकत्र होती हैं। और जहाँ इतना बड़ा काम हो वहाँ शूद्रों 
की परिचर्यां तो समाविष्ट है ही | देहात के लोग नवरात्र के अनाज के 
सोने-जैसे जवारे तोड़कर पगड़ी में खोंस लेते हैं और बढ़िया पोशाक 
पहनकर बाजेन्गाजे के साथ सीमोल्लइन करने जाते हैं । उस समय ऐसा 
दृश्य दिखाई देता है, मानों वे सारे देश का पौरुष व पराक्रम दिखाने 
के लिए बाहर निकल रहे हों । 

दशहरे का उत्सव जिस प्रकार कृषि-प्रधान है, उसी प्रकार क्षात्र 
महोत्सव भी है । जब किराये के सैनिकों को मुरश़ों की तरह लड़ाने का 
रिवाज न था, तब ज्षात्र-तेज और राज-तेज किसानों में ही परिवद्धित 
होता था | किसान का भअ्रर्थ है क्षेत्रपति-नक्षत्रिय। जो सालभर तक 
धरती-माता की सेवा करता है, वही प्रसंग पड़ने पर उसकी रक्षा भी 
करता है। नदी-नाले, पहाड़-पहाड़ी के साथ जिसका रात-दिन संबन्ध 
रहता है, घोड़े-वेल जैसे पशुओ्रों को जो तालीम दे सकता है, अनेक 
मज़दूरों को जो आजीविका दे सकता है, और सारे समाज की जो 
उदर-पूर्ति करता है, उसके अ्रन्दर राजत्व के यदि समस्त गुण वृद्धि पावें 
तो श्राश्रये की क्‍या बात है ? जो राजा है, वही किसान है; और जो 
किसान है, वही राजा है| 

इस अवस्था में कृषि-त्योद्दर के ज्षात्र-त्योहार हो जाने में सोलहों 
आना ऐतिहासिक ओ्रौचित्य है। ज्षत्रियों का मुख्य कत्तंव्य है-- स्वदेश- 
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रक्षा | 7र कितनी ही बार, इसके पहले कि शत्रु खदेश में घुसकर देश 
डी खराबी करे, उसके दुष्ट हेतु का पता पाकर खुद ही सीमोल्लंघन 
करके--श्रर्थात्‌ श्रपनी दृद को लांघकर--शत्रु के ही देशमें लड़ाई ले 
जाना ठीक श्र वीरोचित होता है। 

थोड़ा ही विचार करने से ज्ञात हों जायगा कि इसी सीमोल्लंधन 
के मूल में आ्रागे साम्राज्य-माव विद्यमान है । अ्रपनी हृद स बढ़कर 
दूसरे के देश पर क्रब्ज़ा करना, वहाँसे धन-धान्य लूटकर लाना, 
इसमें धर्म-भाव की श्रपेज्ञा महत्वाकांज्ञा का अंश अ्रधिक है | इस 
प्रकार लूटकर लाये सोने को यदि पराक्रमी पुरुष अपने ही पास रक्त 
तो वतंमान युग के ज्षात्र-प्रकोप ( 2ध॥॥धप8) के साथ वैश्य-प्रकोप 
( [00057 4)9॥॥ ) के सम्मिलन की मयंकर स्थिति उत्पन्न हो जाय । 
प्रभुत्व ओर घनित्व जहाँ एकत्र हैं, वहाँ शेतान को अलद्ददा निमंत्रण 
देने की ज़रूरत नहीं रहती । इसीलिए दशहरे के दिन लूट कर लाया हुआ 
सोना तमाम खजनों में बाँट देना इस दिन की एक महत्वपूर्ण धामिक 
विधी निश्चित की गई है । 

सुबर्ण बाँट देने के इस रिवाज का सम्बन्ध रघुवंश के राजा रघु के 
साथ भी जुड़ा हुआ है। 

रघु राजा ने विश्वजित-यश्ञ किया। समुद्र-वलयांकित प्रृथ्वी को 
जीतने के बाद सर्वस्व दान कर देने का नाम विश्वजित्‌-यशज्ञ हे । 
ऐसा विश्वजित्‌-यज्ञ पूरा कर चुकने के बाद रघु राजा के पास वरतन्तु 
ऋषि का शिथ्य विद्वान्‌ श्रोर तेजस्वी कौत्स आया। कोत्स ने अश्रपने 
गुरु से चौदह विद्यार्य ग्रहण की थीं और उसकी दक्षिणा के लिए 
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चोदह कोटि सुवर्श-मुद्रा गुरु को देने का संकल्प उसने क्रिया था, 
परन्तु सर्वस्व-दान कर चुकने के बाद मिट्टी के बरतनों के द्वारा रघु को 
आदरातिथ्य करता देखकर कोत्स ने उससे कुछ भी याचना करने का 
विचार छोड़ दिया । राजा को आशीवाँद देकर वह जाने लगा | तब रघु 
ने आग्रह-पूर्वक उसे रोक रक्खा और दूसरे दिनस्वर्ग पर चढ़ाई करके 
इन्द्र ओर कुबे' से धन लाने की तजवीज़ की । रघु चक्रवर्ती राजा था, 
इससे इन्द्र ओर कुबेर भी उसके माण्डलिक थे । ब्राह्मण को दान करने 
के लिए उनसे कर वसूल करने म॑ संकोच किस बात का  रघु राजा 
की चढ़ाई की बात सुनकर राजा डर गये--उन्होंने एक शमी के पेड़ 
पर सुवरणु-मुद्रा की वृष्टि की | रघु राजा ने सुबह उठकर देखा तो 
जितना चाहिए उतना सुबर्ण॑ मौजूद है | उतने वह ढेर कोत्स को दे 
दिया । कोत्स चौदह करोड़ से अधिक लेता नहीं था और राजा दान 
में दिया धन वापस नहीं चाहता था। अन्त में उसने वह धन नगर- 
वासियों को लुगा दिया | वह दिन था--श्राश्विन सुदी १० | इससे 
आ्राज भी लोग दशहरे के दिन शमी का पूजन करके उसके पत्तों को 
सोना समझकर लूटते हैं श्रोर एक-दूसरे को देते हैं | कितने ही लोग 
शमो के नीचे की मिट्टी को भी उुवर्ण मानकर ले जाते हैं | 

शमी का पूजन बहुत प्राचीन है। ऐसा माना जाता है कि शमी 
के पेड़ में ऋषियों का तपस्तेज है। प्राचीन समय में शमी की लकड़ी 
एक-दूसरी पर घिसकर श्राग सुलगाते थे । शमी की समिधा श्राहुति 
फे काम आती है | पाण्डव जब श्रज्ञातवास करने गये थे, तब उन्होंने 
अपने हथियार एक शमी के पेड़ पर छिपा रक्‍खे थे; श्रोर, इसलिए 
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कि कोई वहां जाने न पावे, एक मनर-कंकाल उस पेड़ में बांध 


रक्‍खा था | 
राम ने रावण पर जो चढ़ाई की, सो भी विजयादशमी-मुहूत्त पर । 


आयंलोगों ने--हिन्दू लोगो ने--अनेक बार विजयादशमी के मुहूर्त 
पर चढ़ाई करके विजय प्राप्त की है । इससे विजयादशमी राष्ट्रीय विजय 
का महत्त अ्रथवा त्योहार हो गया हैं । मराठे और राजपूत इसी मुदूत्त 
पर स्वराज्य की सीमा बढ़ाने के लिए शत्रु के देश पर आक्रमण करते 
थे। शब््रास्त से सजकर, हाथी-घोड़े पर चढ़कर, नगर के बाहर जलूम 
ले जाने का रिवाज आज भी है । वहाँ शमी का ओर श्रपराजिता देवी 
का पूजन सीमोतलंघन का मुख्य भाग है। पुराणों में कथा हे कि 
महिषासुर से श्री जगदम्बा ने नो दिन युद्ध करके विजयादशमी के दिन 
उसका वध किया । इसीसे अ्रपराजिता की पूजा और भेसे का बलिदान 
करने का रिवाज पड़ा है। 

ऐसा माना जाता है कि शमी ओर अ्रश्मन्तक वृक्ष में मी शत्रु के 
नाश करने का गुण है। उस्तुरा के पेड़ को अ्रश्मन्तक कहते हैं जहाँ 
शमी नहीं मिलती, वहाँ उत्तुरे के पेड़ की पूजा होती हैं। उस्तुरें के 
पत्ते का आ्राकार सोने के सिक्के की तरह गोल द्वोता हैं औ्रोर जुड़े हुए 
काड € २९०)४ (4.0 ) की तरह उसके पत्ते मुढ़े हुए होते हैं, जिससे 
वे खूबसूरत दिखाई देते हैं । 

दशहरे के दिनों तक चौमासा लगभग खत्म हो जाता है। शिवाजी 
के किसान सैनिक दशहरे तक खेती की चिन्ता से मुक्त हो जाते थे। 
कुछ काम बाक़ी न रहता था। सिर्फ़ एक ही फ़तल काटना बाक़ी रहता 
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था। पर उसे तो घर की औरतें, बच्चे ओर बूढ़े लोग कर सकते थे । 
इससे सेना इकट्ठी करके स्वराज्य की हृद बढ़ाने के लिए सबसे नज़दीक 
मुहूत्तं दशहरे का था । इसी कारण महाराष्ट्र में दशहरें का त्योहार 
अत्यन्त लोक-प्रिय था श्रौर श्राज भी है । 

हम देख चुके हैं क विजयादशमी फे एक त्योहार पर श्रनेक 
संस्कारों, श्रनेक संस्करणा और श्रनेक विश्वासों की त्तह चढ़ी हुई हे । 
कृषि-महोत्सव ज्षात्र-मद्दोत्सव हो गया | सीमोल्लंघन का परिणाम दिग्विजय 
तक पहुँचा । स्व-संरक्षण के साथ सामाजिक प्रेम और धन का विभाग 
करने की प्रवृत्ति का सम्बन्ध दशहरें फे साथ जुड़ा । परन्तु एक एतिहा« 
सिक घटना को अभी हम दशहरे के साथ जोड़ना भूल गये है, जो इस 
ज़माने में अधिक महत्वपू्ण है| दिग्विजय से धर्मंजय श्रेष्ठ हे । बाह्य 
शत्रु का वध करने की बनिस्वत हृदयस्थ षडरिपुश्रो को मारने में ही मदन 
पुरुषाथ है । नष्रधान्य की फसल काटने की अपेक्षा पुश्य को फ़सल 
काटना अधिक चिरस्थायी होता है ।”?-यह उपदेश सारें ससार को देने 
वाले मारजित्‌ , लोकजत्‌ भगवान बुद्ध का जन्म विजयादशमी के शुभ 
मुहत में ही हुआ था । चिजयादशभी के दिन बुद्ध भगधान का जन्म 
हुआ और वेशाखी पूर्णिमा के दिन उन्हें शान्तिदाथी चार आय॑ तत्त्वो 
ओर अष्टांगक मार्ग का बोध हुश्रा, यह बात हम भूल ही गये हैं । 
विष्णु का वर्तमान अ्रवत्तार बुद्ध-अबतार ही है । इसलिए विजयदशमी 


का त्योहार भगवान बुद्ध के मार-विजय को स्मरण करके ह्वी हमें मनाना 
चाहिए। 


[६ ] 
बलि का राज्य 


ब्ुलि राजा ने दान का नियम लिया था ।जों याचक जो 
वस्तु मांगता था, बलि राजा उसे वही वस्तु दे देता था। 

बलि के राज्य में जीवहिंसा, मद्मपान, अ्रगम्यागमन, चोरी और 
विश्वासघात--इन पाँच महद्ापापों का नाम भी कहीं न था। सत्र 
दया, दान ओर उत्सव की चहल-पहल थी। श्रन्त में बलि राजा 
ने वामन-मूर्ति श्रीकृष्ण को सर्वस्व अ्रपंण किया। बलि की दान- 
वीरता के स्मारक के तौर पर श्रीविष्णु ने बलि के नाम से तीन 
दिन-रात का त्योहार निश्चित किया। यही हमारी दिवाली है। 


बलि के राज्य में आलस्य, मलिनता, रोग और दारिद्रथ का श्रभाव 
था | बलि राजा के राज्य में अथवा लोगों के हृदय में श्रन्धकार 


न था ।सभी प्रेम से रहते थे। द्वेषघ, मत्सर या असूया का कारण 
हीनथा। बलि का राज्य जन-साधारण के लिए इतना लोको- 
पकारी था कि जिसके कारण प्रत्यक्ष श्रीविध्णु उसके द्वारपाल 
बन कर रहे । इसी कारण यह निश्चित किया गया कि बलि राजा 
के स्मारक में इस त्योहार के पहले कीच-मिट्टी और गन्दगी निकाल 
डाली जाय । जहाँ अन्घेरा हो, उस स्थान को दीपावली से शोभित 
तथा प्रकाशित कर दिया जाय | निश्चित किया गया कि लोगों के 
प्राणद्वारक यमराज का तपंण करें, पूर्वजों का स्मरण करें, मिष्टान्न 


बलि का राज्य । 


भक्षण करें, सुगन्धितः धूप-दीप तथा पुष्प-पत्रों से सुन्दरता 
अढ़ावें । इन दिनों में साथंकाल की शोभा इतनी मनोहारिणी होती 
है कि यक्त, गन्धर्व, किज्न, औषधि+%, पिशाच, मन्त्र और मणि-- 
ये सभी उत्सव का उत्य करते हैं। लोग बलि राजा का स्मरण 
करके चित्र.विचित्र रड्»ों से चौक पूरते हैं । सफेद चावल्ल के त्तरह- 
तरह के सुन्दर चित्र बनाते हैं ।|गाय और बेल आदि ग्रह-पशुओओ 
को सजाकर उनका जलूस निकालते हैं। छोटे ओ्रोर बड़े सब 
हिलमिलकर पझ्मापस में यष्टिका-कर्षण खेलते हैं । यह यूरोपियन 
लोगों की “टग श्राफ़ पार! के जैसा एक खेल है। इसीको दम 
लोगों ने एक नया नाम गजसग्राह दे दिया है। प्राचीन काल में 
दिवाली के दिन राजा लोग श्रपनी राजधानी फे सभी लड़को को 
सार्वजनिक श्रामन्त्रण देते और उन्हें खेल खिलाते थे । 

सुगन्धित द्र॒ब्यों की मालिश करके स्नान करना, तरह-तरह 
के दीपकों की पंक्तियाँ बाँधघना औ्रोर इष्ठ-मित्रों फे साथ भिशज्न 
भोजन करना दिवाली का मुख्य भाग है।यदि बलि-राज्य में 
प्रवेश करना हो तो द्वेष, मत्त्तर, ईष्यां और श्रपमान श्रादि सभी 
भूलकर सभीके साथ एकचित्त हो जाना परमावश्यक्र है। 
इस तरह निष्पाप होकर नये वर्ष में प्रवेश करना हमारी पुरानी 
प्रथा है । 

 जज्जली जड़ी-बूटियाँ दिवाली की रात में अपना-श्रपना प्रभाव 
पाती हैं । 


३६ जीवन-साहित्य 


आज के दिन सत्यभाना ने श्रीकृष्ण की “सहायता से नरकासुर 
का नाश करके सोलह हज़ार राजकन्याश्रों को मुक्त किया था। 
दीपावली के उत्सव में स्लरियो की उपेक्षा नहीं की गई है। 
स्‍त्री-पुरुष के सभी सम्बन्धों में भाई बहन का , सम्बन्ध शुद्ध- 
सात्विक़ प्रेम और समानता के उल्लास का सम्बन्ध होता है। 
इतना व्यापक और इतना उल्लासयुक्त प्रेम पति-पत्नी और माता- 
पुत्र का नहीं होता । 

धनतरस से भेयादूज तक के पाँचों दिनों के साथ यमराज का 
नाम जुड़ा हुआ है। इसका क्‍या उद्देश होगा ! इन्द्रप्रस्थ का 
राजा हंस मृगया के लिए पर्यटन कर रहा था । दम नामक एक 
छोटे राजा ने उसका आतिथ्य किया | उसी दिन राजा हैम के घर 
पुत्रोत्सत्त था। राजा आनन्द मना ही रहा था, इतने में भवि- 
तथ्यता ने आकर कहा, कि विवाह हो जाने पर चौथे दिन यह्ढ 
पुत्र सर्प-दंश से मर जायगा | हस राजा ने उसके पुत्र को बचाने का 
निश्चय किया। यमुनाजी के एक डोह में एक सुरक्षित घर वनवा- 
कर हैम राजा को उत्तमें रहने के लिए. उसने कहा। सोलह वर्ष 
के बाद राजपुत्र का विवाह हुआ | विवाह से ठीक चौथे ही दिन 
ऐसे दुर्गम स्थान में भी सर्प प्रकट हुआ ओर राजपुत्र मर गया । 
आनन्द की घड़ी अपार शोकमय हो गई। इस करुण प्रसंग में 
कर यमदूतो को भी दया आई और उन्होंने यमराज से यह वर 
माँग लिया #्रिजो कोई मनुष्य दिवाली के पाँच दिन तक दीं- 
त्मव करें उसपर ऐसा शोकमय प्रसंग न श्रावे। 
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यह तो धनतेरस [की बात हुई । नरक-चतुदंशी के दिन तो 
भीष्म और यसराज के तपंण का विशेष रूप से विधान बताया 
गया है | दीपावली तो अमावस्या का दिन; उस दिन तो यमलोक- 
निवासी पितरो का पूजन ओर पार्वण श्राद्ध करना ही होता है। 
प्रतिदा के लिए यमराज की कोई कथा नहीं मिलती; किन्तु 
ऐसा मान लेने में बाधा नहीं कि यमराज भी उस दिन अपनी 
नई बही आरंभ करते होगे। भैयादूज के दिन यमराज अ्रपनी 
बहन यमुना के यहाँ भोजन करने जाते हैं। दिवाली की छवच्छ- 
न्दता के साथ यमराज का स्मरण रखने में उत्सवकारो का जो 
कुछ उद्देश रहा हो, किन्तु उसका प्रभाव बहुत ही अच्छा पड़ता 
होगा, इसमें फोई सन्देह नहीं । जिन्होने उत्सब में भी संयम 
रक्‍्खा होगा वही यमराज के पाशो से मुक्त रह सकेंगे। 


अिननननीनभरनग->भा,. लीनकवो-कीननरमक.. कक. वरन्‍कमकन+जकाक, 
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त्येक घर के दीवानखाने में कोई-न-कोई सुन्दर वस्तु रखने का 

रिवाज होता है। यदि बाहर का कोई आदमी आवे और 

स्वभावतः ही उसकी नज़र उसपर पड़ जाय, तो उसके मुँह से निकल 
उठता है-“कैसी बढ़िया चीज है ! तुमने कहंं से पाई !” किन्तु श्रजा- 
यबघर में तो जहाँ देखिए वहां सुन्दर-ही-सुन्दर वस्तुयें दिखाई देती हैं । 
उन्हें देखकर मनुष्य बड़ा खुश होता है। लेकिन साथ ही साथ बह 
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उतना ही पशोपेश में भी पड़ जाता है। वह इसी सोच में रहता है 
कि क्या देखे और क्‍या न देस्ूँ ? 

दिवाली त्योहारों का एक ऐसा ही श्रजायबधर है। इसे सब त्योहारों 
का स्नेह-सम्मेलन माना जाय तो भी श्रनुचित न होगा । दिवाली का त्योहार 
पाँच दिन का माना जाता है | लेकिन सच पूछिए तो ठेठ नवरात्र के 
त्योहार से इसकी शुरुभ्रात होती है श्रोर यम-द्वितीया की भाई-दूज की 
भेंट में इसके आनन्द की परिसमाप्ति होती है। 

धर्म शास्र में प्रत्येक त्योहार का माहात्म्म और कथा दी हुई होती है । 
दिवाली के सम्बन्ध में इतनी अधिक कथायें हैं कि उन्हें लिखने बेठें 
तो एक बड़ा पोथा हो जाय। धन-तेरत की कथा जुदी, नरक-चौदस 
की जुदी, श्रौर उसमें अमावस (दिवाली ) की तो एक ख़ास कथा 
है | उसके बाद विक्रम का नया वर्ष शुरू होता है ओर द्वितीया 
के रोज़ बढन के घर भाई श्रतिथि होता है। दिवाली ग्रस्थाश्रमियों का 
त्योहार हे। जन-समाज का त्योहार है । श्रावणी के दिन धर्म ओर 
शास्त्रों की प्रधानता रहती है, दशह्दरे के दिन युद्ध और शखस््रों का 
प्राधान्य रहता है, शोर होली खेल तथा रंग-राग का त्योहार है। जैसे 
मनुष्यों के चार वर्ण हैं वैसे ही त्योहारों के भी चार वर्ण हो गये हैं । 

पुरातन काल में लोग भ्रावणी के रोज़ जहाज्ञों में बरेंठकर समुद्र- 
पार देश-देशान्तर में सफर करने जाते थे, दशहरे के दिन राजा-लोग 
और योद्धागण अपनी सरहद पार करके शज्रु पर चढ़ाई करने जाते थे, 
और दिवाली के दिन राजा और व्यापारीगण खदेश में वापस आते 
और कौटुम्बिक सख का उपभोग करते थे | 
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पुराणों में कथा है कि नरकासुर नाम का एक पराक्रमी राजा प्रागूः 
ज्योतिष में राज्य करता था। भूटान के दक्षिण तरफ़ जो मुल्क है उसे 
प्रागज्योतिष कहते थे । नरकासुर दूसरे राजाश्ं से लड़ता था, यह तो 
घड़ीभर सहन कर लिया जा सकता था; किन्तु उस दुष्ट ने तो स्त्रियों 
को भी सताना शुरू किया। सोलह हज़ार राजकन्यायें उसके कारागार 
में थीं ! श्रीकृष्ण ने विचार किया कि यह स्थिति हमारे लिए कलंक-रूप 
है, श्र नरकासुर का नाश करना ही होगा। सत्यभामा ने कह्वा--“श्राप 
स्त्रियों के उद्धार के लिए जाते हैं, तो फिर में प्र रह सकती हूँ ! नरका- 
सुर के साथ में ही लड़ँ गी, आप मेरी मदद में भले ही रहें ।” 

श्रीकृष्ण ने यह बात क़बूल की। सत्यमामा रथ में आगे बेठी थीं; 
श्रीकृष्ण मदद के लिए पीछे बैठे थे। नरकासुर का नाश चतुदशी के 
दिन हुआ । देश स्वच्छ हो गया । लोगों ने श्रानन्द मनाया । नरकासुर 
का बड़ा भारी जुल्म दूर हुआ, यह दिखाने फे लिए लोगों ने रात को 
दीपोत्सब मनाया और श्रमावस के दिन भी पूर्णिमा की शोभा दिखलाई। 

लेकिन यह नरकासुर एक बार मारने से मरता नहीं है। उसे तो 


हर साल मारना पड़ता हैं। चौमासे में सब जगह कीच हो जाती है । 
उसमें पेड़ की पत्तियाँ, गोबर ओर कीड़े घगेस पड़ जाते हैं और इस 
त्तरह गाँव के श्रास-पास नरक-गन्दगी-हो जाता है। षर्षा के बाद भादों 
की धूप पड़ती है ओर इस नरक की दुर्गन्ध दवा में फेलती है। इससे 
लोग बीमार पढ़ते हैं । बहादुर लोग कुदाली, फावड़ा पचगेस लेकर 
इस नरक के साथ लड़ने जात्ते, गांव के आसपास के नरक का नाश 
फरते और घर आकर बदन पर तेल मल कर नहाते हैं। गोशाला तो 
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साफ़ की हुई होती ही है; उसमें से मच्छुरों को निकाल देने के लिए 
रात को उसमें दिया जलाते और फिर प्रमन्न होकर मिप्टान्नो और पक्‍यानों 
का भोजन करते हैं । 

दिवाली के बाद नया वर्ष शुरू होता है और घर में नया अनाज 
श्रांता है । हिन्दुओं के घरो में वेद-काल से लेकर आजतक यह नवाकन्न 
की विधि बहुत श्रद्धा-पूर्वक की जाती है । महाराष्ट्र में भोजन से एहले 
एक कड़वे फल का रस चखने की प्रथा है | इसका उद्देश यह होगा कि 
बिना कंड़वी मेहनत के किये मिश्टात्न नहीं मिल सकता | भगवदगीता में 
भी लिखा हैं कि आरम्म में जो ज़हर के समान है और अन्त में अमृत 
के समान, वही सात्विक सुख है। गोवा में दिवाली को चिउड़ा का 
मिशन्न बनाते हैं और जितने भी इष्टमित्र हो, उन सबको उस दिन निमं- 
श्र॒ण देते हैं। अ्र्थात्‌ प्रत्येक जन को अपने प्रत्येक इष्टमित्र के यहाँ 
जाना ही पड़ता है| सबके यहां फलाहार रक्खा रहता है,उसमें से एक-एक 
टुकडा खाकर वे दूसरे के घर जाते हैं। चाहे उनके व्यवहार में कद॒ता 
आई हो, दुश्मनी बँधी हो, या जो कुछ भी हुआ हो, लेकिन वे दिवाली 
के दिन मन से सब निकाल देते हैं और नया प्रीति-सम्बन्ध जोड़ते हैं । 
जिस प्रकार व्यापारी दिवाली पर सब लेन-देन चुका देता है और नये 
बहीखातों में बाक़ी नहीं खींचता, उसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य द्वदय में 
कुछ भी ज़हर या बेर बाक़ी नहीं रहने देता । जिस दिन बस्ती में से 
नरक-गंदगी निकल जाय, हृदय में से पाप निकल जाय, रात्रि में से 
अन्धकार निकल जाय, और सिर पर से कज् दूर हो जाय, उस दिन से 
बढ़कर दूसरा पविन्न दिन कौन हो सकता है ! 


[८ ] 
वसन्‍्त-पतग्चमी 
वृषत पश्चमी क्या है ?! ऋतुराज का स्वागत । 
माघ शुक्ल पंचमी को हम वसन्त-पश्चमी कहते हैं | परन्तु 

वसनन्‍्त-पञ्चमी हर शख्स फे लिए. उसी दिन नहीं होती । ठण्डे खूनवाले 
आदमी के लिए वसन्त-पश्चमी इतनी जल्दी नहीं श्राती । 

वसन्त-पश्नमी प्रकृति का योवन है | वह मनुष्य वसन्‍्त-पश्चमी के 
आगमन का अनुभव बिना ही कहे करता है, जिसका रहन-सदन प्रकृति 
के प्रतिकूल न हो--जो कुदरत के रंग में रँग गया हो | नदी के क्षीण 
प्रवाह में एकाएक आई हुई बाढ़ को हम जिस प्रकार अपनी आँखों से 
देखते हैं, उसी प्रकार हम वसन्‍्त को भी आता हुआ देख सकते हैं । 
हाँ, अलबत्ते वह एक ही समय सबके हृदय में प्रवेश नहीं करता । 

वसन्‍्त जब आता है, तब यौवन के उन्माद के साथ आता है| 
योवन में सुन्दरता होती है; पर यह नहीं कह सकते कि उसमें क्षेम भी 
हमेशा होता है । यौवन की तरह वसन्त में भी शारीरिक और मानसिक 
स्वास्थ्य की रक्चा करना कठिन हो जाता हैं । तारुए्य की तरह वसन्‍्त 
भी लद्दरी ओर चंचल होता है । कभी जाड़ा मालूम द्ोता है, कभी 
गरमी; कभी जी ऊबने लगता है, कभी उल्लास मालूम होने लगता है । 
जाड़े में खोई हुई शक्ति फिर प्राप्त की जाती है, परन्तु जाड़े में प्रात्त की 
हुई शक्ति को वसन्‍्त में संचित कर रखना आसान नहीं है। वसन्त में 
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यदि संयम के साथ रहा जा सके तो सारे वर्ष भर के लिए आरोग्य की 
रक्षा हो जाती है। वसन्त में प्राणिमात्र पर एक चित्ताकंक कान्ति छा 
जाती है ; पर वह वैसी ही खतरनाक भी होती है । 

वसन्त के उल्लास में संयम की बात, संयम की भाषा, शोभा नहीं 
देती, सहन नहीं होती; परन्तु उसी समय उसकी श्रत्यन्त आवश्यकता 
होती है| ज्ञीण मनुष्य यदि पथ्य के साथ रहे तो इसमें कौन आश्चर्य 
की बात है ! इससे क्या लाभ है ! नाममात्र के जीवन में क्‍या स्वारस्य 
है ? जीवन का आनन्द तो है सुरक्षित वसनन्‍्त | 

वसन्त उड़ाऊ होता है । इस बात में भी प्रकृति का तारुण्य दी 
प्रकट होता है । फूल और फल कितने ही लगते हैं और कितने ही 
मुरका जाते हैं, मानों प्रकृति जाड़े की कंजूसी का बदला देती है । 
वसन्‍्त की समृद्धि चिरस्थायी समृद्धि नहीं। जो कुछ दिखाई पड़ता है 
वह स्थिर नहीं रहता | 

राष्ट्र का वसन्‍्त भी बहुत बार उड़ाऊ द्वोता है। कितने ही फूल 
और फल बड़ी-बड़ी आ्राशायें दिखाते हैं; परन्तु परिपक्व होने के पहले 
ही मुरकाकर गिर पड़ते हैं । सचे वही हैं, जो शरद ऋतुतक क्लायम 
रहते हैं। राष्ट्र के बसन्‍्त में संयम की .वाणी श्रप्रिय मालूम होती हे, 
परन्तु वही पथ्यकर है। 

उत्सव में बिनय, समृद्धि में स्थिरता, यौवन में संयम--यददी सफल 
जीवन का रहस्य हैं । फूलों की साथंकता इसी बात में है कि उनका 
दप फल के रस के रूप में परिणत हो | 

बसन्‍्त-पंचमी के उत्सव की सृष्टि शाक्कारों के द्वारा नहीं हुई, 
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ओर न धर्माचायों ने उसे मान्य ही किया दे । उसे तो कवियों और 
गायकों ने, तरुणों और रसिकों ने जन्म दिया है । कोयल ने उसे 
निमन्त्रण दिया है और फूलों ने उसका स्वागत किया है। वसन्त क्‍या 
है ! पक्षियों का गान, आम्र-मज्नरियों की सुगन्ध, शुश्र श्रश्नों की विवि- 
धता और पबन की चश्चलता । पवन तो हमेशा ही चश्वल होता है; 
परन्तु वसन्त में वह विशेष भाव से क्रीड़ा करता है । जहाँ जाता है, 
वहाँ पूरे जोश-खरोश के साथ जाता है; जहां बहता है, वहां पूरे वेग 
से बहता है; जब गाता है, तब पूरी शक्ति के साथ गाता है और थोड़ी 
ही देर में घूम भी जाता है । 

बसन्त से सज्जीत का नवीन सूत्र शुरू होता है। गायक श्राठों पहर 
वसन्त के आलाप ले सकते हैं । न तो देखते हैं पूर्वरात्र, और न देखते 
हैं उत्तररात्र | 

सद्भीत का प्रवाह तभी चलता है, जब संयम, ओचित्य और रस 
तीनों का संयोग होता हैं । जीवन में भी श्रकेल्ञा संयम स्मशानवत्‌ हो 
जाता है, श्रकेला औचित्य दम्भ-रूप हो जाता है, अकेला रस क्षणजीवी 
विलासिता में लीन हो जाता है । इन तीनों का संयोग ही जीवन है । 
वसन्त में प्रकृति इमें रस की धारा प्रदान करती है । संयम और 
ओपवित्य-रूपी हमारी अ्रपनी सम्पत्ति हमें उसमें जोड़नी चाहिए । 
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के विशाल बन था। बीस-ब्रीस तीस-तीस कोस तक मनुष्य की 
मॉपड़ी या मुसाफ़िरों के कामचलाऊ चूल्हों तक का पता न 
था। उसमें एक रमणीय तालाब के पास कितने ही हरिण रहते थे । 
तालाब के किनारे बेल का एक पेड़ था| इस पेड़ के नीचे पापाण-रूप 
में महादेव विराजमान थे । हरिण रोज़ तालाब में नहाते, महादेव के 
दर्शन करते और चरने जाते। दोपहर को आकर बेल के पेड़ के 
नीचे विश्राम करते। शाम को तालाब का पानी पीते, महादेव के 
दर्शन करते और सो जाते। बिना किसी शास्र के पढ़े ह्वी हरिणों को 
धर्म का ज्ञान हुआ था । इसीसे वे बड़े ही सन्तोषपूर्वक अपना निर्दोष 
जीवन व्यतीत करते थे । 
फाल्गुन मास था। कृष्णपक्ष की चतुदंशी के दिन की बात है। 
एक विकराल व्याधा उस बन में घुसा । शाम हुआ ही चाहती थी | 
व्याधा बहुत ही भूखा था । व्याधों की भूख ऐसी-वैसी नहीं होती । यदि 
और कुछ न मिले तो वे कच्चा मांस ही खाने बेठ जाते हैं| परन्तु हमारे 
इस व्याधे को अ्रपनी भूख का दुःख न था। घर में बालन्बच्चे भूखे 
हैं, उन्हें क्या खिलाऊँगा ? कौन सा मुँह लेकर घर जाऊँ ! यदि शिकार 
न मिले तो खाली द्वाथ लेकर घर जाने की श्रपेज्ञा बन में ही रात भर 
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पड़ा रहँ--शायद वुछ ह्वथ लग जाय ।” यह विचार करके वह तालाब 
के किनारे उस बिल्वपत्र के पेड़ पर चढ़कर बेठ गया । 

“अपने बाल-बच्चों के भरण पोषण के लिए स्वयं वहुत कष्ठ उठाना 
ओर खतरे में पड़ जाना'- इतना ही वह अपना धर्म समझता था। 
इतसे अ्रधिक व्यापक धर्म का ज्ञान उसे न था। 

रात हुई । कृष्णपक्त की घोर श्रेघेरी काली रात | कुछ दिखाई नहीं 
पड़ता था। व्याथे ने तालाब की ओर देखने में रुकावट डालनेवाले 
बिल्वपत्तों को तोड़कर नीचे गिरा दिया। इतने ही में दो चार हरिण 
वहाँ पानी पीने आये । पेड़ पर चढ़े व्याधे को देखकर वे चौंके और 
निराशा के स्वर में बोले-- “आओ व्याध | अपने धनुष पर बाण न चढ़ा । 
हम मरने को तो तैयार हैं; पर हमें इतना अवसर दे कि हम धर जाकर 
अपने बाल-बच्चों और सगे-सम्बन्धियों से मिल आवें । सूर्योदय के पहले 
ही हम तेरे पास हाज़िर हो जायँगे ।” 

व्याधा खिलखिला कर हँसा--“क्या ठुम मुझे बुद्ध समभत हो ! 
हाथ आये शिकार को में छोड़ दूँ ! मेरे बाल-बच्चे जो भूख तड़प 
रहे हैं !” 

“हम भी तेरी तरह बालनचबच्चों काही खयाल करके इतनी छुट्टी 
चाह रहे हैं । तू आज़मा तो, कि हम अपने वचन का पालन करते हैं 
या नहों !” 

व्याधा के मन में श्रद्धा ओर कोतुक जाग उठा । ठीक सूर्योदय के 
पहले आराजाने की ताकीद करके उसने हरिणों को घर जाने दिया और 
खुद बेल के पत्तों को तोड़ता हुआ रात-भर पेड़ पर जागता रहा । 
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ठीक सूरज उगने के समय पुनः लौट आने की प्रतिशा हरिणों ने 
की थी। श्रतः वे अपने घर गये, बाल-बच्चों से मिल, श्रपने सींगों 
से एक-दूसरे को खुजलाया, नन्हे बच्चों को प्रेम से चाटा, व्याध की कथा 
उन्हें कह सुनाई, और विदा माँगी । “शरठं प्रति शाख्यं कुर्यात्‌ | अरे, 
दुष्ट व्याधे को दिये बचन का क्‍यों पालन करना चाहिए ! श्रपने शरीर 
का तमाम बल लगाकर यहां से चुपचाप भाग चलें ।” ऐसी सलाह 


देनेवाला उनमें कोई न निकला | 

सगे-सम्बन्धियों ने कहा-'“चलो, इम भी साथ चलते हैं । स्वेच्छा से 
मृत्यु ्वीकार करने पर मोक्ष मिलता हैं| आपके अपूर्व आ्त्म-त्याग को 
देखकर हम पुनीत होंगे ।' 

बाल-बच्चे साथ हो लिये, मानों व्याधे की हिंखता को परीक्षा करन 
के लिए निकले हों । 

सूर्योदय के पहले ही कुए्ड आ पहुँचा । रातवाले हरिण आगे बढ़े 
श्रोर बोले--“लो भाई, हम वध होने के लिए तैयार हैं ।” दूसरे हरिणों 
ने भी कहा-- हमारा भी शिकार कर ले । अ्रच्छी बात है, श्रगर इससे 
तेरे बाल-बच्चों की भूख शान्त होती हो ।” 


व्याधे की हिंसा-बृत्ति रात्रि की तरह लुप्त होगई । सारे दिन उपवास 
श्रौर सारी रात के जागरण से उसकी चित्त-वृत्ति श्रन्तर्मं हो ही 


गई थी | तिसपर इन प्रतिशा-पालक हरिणो का धर्मांचरण देखकर तो 
वह दंग ही रह गया । उसके हृदय में नवीन प्रकाश हुआ । प्रेम-शौर्य 
की दीक्षा उसे मिली । वह पेड़ से उतरा और हरिणो की शरण गया । 
दो पैरवाले मनुष्य ने चार पेरवाले पशुओं को साष्टाँग प्रणाम किया | 
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आकाश से श्रेत पुष्पों की वृष्टि हुईं। कैलाश से एक बड़ा विमान 
उतरा | व्याधा और हरिण उसमें बरेंठ और कल्याणकारिणी शिव- 
रात्रि का माहात्म्य गाते हुए शिवलोक को सिधारे। श्राज भी वे आकाश 
में दिव्य-रूप में चमकते हैं। 

महाशिवरात्रि का दिन मानों इन धर्मनिष्ठ सत्यत्रत हरिणों के स्मरण 
का दिन है । 
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हक स्योहार से कुछ-न-कुछ शिक्षा अवश्य ही मिलती 
है, पर क्‍या वतंमान होली से भी कुछ शिक्षा मिल 
सकती है ! पिछले २०-२५ वर्षों में जिस ढंग से यह त्योहार 
मनाया गया, उसे देखते हुए तो इसके विषय में किसी प्रकार का 
उत्साह नहीं हो सकता । प्राचीन इतिहास अ्रथवा पोराणिक 
कथायें भी इस त्योहार पर श्रच्छा प्रकाश नहीं डालतीं | फिर भी 
इतना तो स्वीकार करना ही चाहिए कि होली एक प्राचीनतम 
त्योहार है। जाड़े के समाप्त होने पर एक भारी होली जलाकर 
आनन्दोत्सव मनाने का रिवाज प्रत्येक देश में श्र प्रत्येक युग में 
जारी है| इस उत्सव में संयम की लगाम ढीली रखकर लोग खच्छुन्दता 
का कुछ आसवादन लेना चाहते हैं । 
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हिन्दुओं में अकेले मनुष्यों के ही जाति नहीं होती; बल्कि देवताश्रों, 
पशु-पक्तियों और त्योहारों तक के जाति होती हैं । अ्रष्टावशु की जाति 
वैश्य है, नाग और कबूतर ब्राह्मण होते हैं और तोता बनिया होता है । 
इसी प्रकार होली का त्योहार शूद्र-जाति का है। क्‍या इसीलिए होली 
का कार्यक्रम किसी ज़माने के बिगड़े हुए शूद्रों के द्वारा रचा गया होगा 
और उनके हक़ों को क्रायम रखने के लिए दूसरे वर्णों ने उसे स्वीकार 
किया होगा ! पुराणों में एक नियम है, कि होली के दिन अछूतों को 
छुना चाहिए-इसका क्‍या उद्देश्य होना चाहिए ! द्विज लोग संस्कार- 
युक्त अर्थात्‌ संयमी ओर शूद्ध स्वच्छन्दी हैं, यह मानकर क्या होली में 
इतनी म्वच्छुन्दता रक्खी गई है ! होली के दिन राजा-प्रजा एक होकर 
एक दूसरे पर रंग उड़ाते हैं- क्या इसलिए तो नहीं कि कम-से-कम 
साल में चार-पांच दिन तो समानता के सिद्धान्त का अनुभव हो ! 

[ होली क्या है ! काम-दहन, वैरास्य की साधना । विषय को काय्य 
का मोहक स्वरूप देने से वह बढ़ता है। उसीको बीभत्स स्वरूप देकर, 
नज्ला करके, उसका असली स्वरूप समाज के सामने खड़ा करके, 
विषय-भोग के प्रति घुणा उत्रन्न करने का हेतु तो इसमें न हो ? जाड़े- 
भर जिसके मोह-पाश में फंसे रटे, उसकी दुर्गति करके, उसे जलाकर 
पश्चात्ताप की विभूति शरीर पर लपेट वैराग्य धारण करने का उद्देश्य तो 
इसमें न रहा हो ? प्राचीन काल की लिग-पूजा की बिडम्बना तो इसके द्वारा 
न की जाती हो ! 

परन्तु होलिका को वसन्तोत्सव भी कहते हैं | जाड़ा गया, 
बसन्त का नूतन जीवन वनस्पतियों मं भी आगया । इसलिए जाड़ में 
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तमाम लकड़ियों को एकत्र कर आखिरी बार श्राग जलाकर ठंड को 
विदा देने का तो यह उत्सव न हो! और द्वढा राक्षसी कौन है! 
कइते हैं कि वह नन्हे बच्चों को सताती है। होली के दिन जगह-जगह 
आग सुलगाकर, शोर-गुल मचाकर वह भगाई जाती है। इसमें क्या 
कवि-कल्पना या रहस्य होगा !? 

लोगों के अन्दर श्रछीलता तो हई है। वह मिठाये नहीं मिट सकती। 
“तुष्यतु दुजन:” इस न्याय के श्रनुसार साल में एक दिन देने से कितने 
ही लोग मानते हैं कि वह हीन वृत्ति सारे वर्षभर क्ाबू में रहती है। 
यदि यह बात सच हो तो यह भारी भूल हैं। आग में घी डालने से 
आग क़ाबू में नहीं रहती । पाप और अ्रग्लि के साथ स्नेह कैसा ! वसन्‍्त 
का उत्सव ईश्वर-स्मरण-पूर्वक सौम्य रीति से मनाना चाहिए । दिवाली 
में क्या उत्सव का आनन्द कम होता है! लकड़ियाँ जलाकर होली 
करने से ही सच्चा वसन्तोत्सव होता है । यदि यह माना जाय कि होलिका 
एक राक्षसी थी ओर उसे जलाने का यह ट्योहद/र है, तो हम उसे 
चुराकर लाई लकड़ियों से नहीं जला सकते । होलिका याक्षसी प्रह्मद की 
निवेर पवित्रता से ही जल सकती है । 

हमें यह विचार करना चाहिए कि हमारे त्योहार हमारे राष्ट्रीय जीवन 
और हमारी संस्कृति के प्रतिबिम्ब-रूप हैं या नहीं ! मनुष्य-सात्र उत्सव 
प्रिय है । परन्तु स्वतन्त्र मनुष्यों का उत्सव जुदा होता है, गुलामों का 
जुदा । जो खतन्त्र होता है, जिसके सिर जवाबदेदी होती है, जो 
श्रधिकार का उपयोग करता है, उसकी अभिरुचि सादा और प्रतिष्ठित 
होती है। जो परतन्त्र है, जिसे श्रपनी ज़िम्मेदारी का ज्ञान नहीं, जिसके 
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जीवन में महत्वाकांज्ञा नहीं रह गई, उसकी रुचि बेदद्धी ओर सीमा- 
रहित होती है | एक ग्रन्थकर्तां ने लिखा है कि स्त्रियों को जो तरह-तरह 
के रंग पसन्द होते हैं और रज्ढ-बिरंगे विचित्र लिब्रास की ओर उनका 
मन दौड़ा करता है, उसका कारण है उनकी परवशता। स्त्री यदि 
स्वाधीन हो जाय, तो उसका पहनावा भी सादा और सफेद हो जायगा । 
स्त्रियों के सम्बन्ध में यह बात ठीक हो या न हो, परन्तु राष्ट्र पर तो यह 
ठीक चरिताथ होती हैं। जिस ज़माने में राष्ट्र अधिकार-हीन, परतन्त्र, 
बाल-बृत्ति और गैर-ज़िम्मेदार होगा, उसी ज़माने में मूखंता-पूर्ण कामों 
के द्वारा इस त्योहार को मनाने की प्रथा प्रचलित हुई होगी । 

रोमन लोगों में सैटनेलिया नाम का एक गुलामों का त्योहार था । 
उस दिन गुलाम अपने मालिक के साथ खाना खाते, श्राज्ञादी से 
बोलते-चालते और आ्रानन्द मनाते । इतने आनन्द के बाद फिर एक 
साल तक गुलामी में रहने की हिम्मत उनमें त्रा जाती थी । 

स्व॒राज्य-वादी लोगों को उचित है कि वे अधिक गम्मीर हों । 
हमारी योग्यता क्‍या है, हमारी स्थिति कैसी है, इसका विचार करके 
उन्हें ऐसा ही जीवन व्यतीत करना चाहिए. जो उन्हें शोभा दे सकता 
हो । यदि वसन्तोत्सव करना हो तो समाज में नवीन जीवन पैदा करके 
इस त्योहार को मनाना चाहिए | यदि कामदहन करना हो तो ब्रह्मचय- 
ब्रत धारण करके पवित्र होना चाहिए । यदि द्दोलिकोत्सव गुलामों का 
एकमात्र सांत्वना-साधन हो तो उसे स्वराज्य के खातिर एकबारगी 
मिटा देना चाहिएं। भाषा में से यदि गालियों की पूँजी कम हो जाय 
तो शोक करने का प्रयोजन नहीं | होली के दिनों को हम शहरों और 
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गाँवों की सफाई करने में लगा सकते हैं। लड़के मरदानी कसरत करने 
ओऔर खेल खेलने में तथा शराब के दुब्य॑सन में फँसे लोगों के मुहल्लों में 
जाकर शराबखोरी मिटाने का उपदेश देने में लगा सकते हैं और स्त्रियाँ 
स्वदेशी के गीत गाते-गाते खादी का प्रचार कर सकती हैं । 

प्रत्येक त्योहार का स्वराज्य-संल्‍्करण श्रवश्य होना चाहिए | क्योंकि 
स्वराज्य का अर्थ है--आत्म-शुद्धि और नव-जीवन | 


नवसंकल्प 


“गअभीतक शिक्षा का मुख्य लक्ष्य रहा-राज्य के संचालन 
में सरकार को किस तरह सहद्दायता हो; किन्तु अबसे यही 
उद्देश्य दृष्टि के सम्मुख रहना चाहिए, कि 'स्वराज्य किस तरह 
शीघ्र मिलेगा।? ” 


[१] 
स्त्रेण शिक्षा 


लियों को अबला कहते हैं। स्तरियाँ भी इस नाम के धारण 
करने में कुछ अभिमान मानती हों, ऐसा दीखता है। क्या 
ईर ने स्त्रियों को अब्ला ही रहने के लिए. उत्पन्न किया होगा ? इस 
प्रश्न का एक ही उत्तर हो सकता है, “न! | फिर भी लोगों की ओर से- 
स्री और पुरुषों की ओर से “न! ही उत्तर आवेगा, ऐसा विश्वास कोन 
दिला सकता दे ? हम लड्डकियों को बचपन से ऐसी ही शिक्षा देत हें 
कि पुरुष तो पुरुष और औरतं तो औरतें ही । स्त्रियाँ स्व॒तन्त्र रह ही नहीं 
सकती | अनाथ और विधवा स्त्री तो दुःखी से दुःखी समझी जाती हैं, 
क्योंकि उनका कोई स्वामी नहीं--परति नहीं । कहीं बाहर यात्रा करने 
जाना हो तो स्री श्रकेली जा नहीं सकती। कोई उसका संरक्षफ साथ 
होना चाहिए । यदि स्त्री श्रकेली घूमे-फिरे तो वह न केवल अरक्तित 
मानी जाती है बल्कि ऐसा काम स्त्री को न शोभनेवाला माना जाता है ! 
“न ज्जी खातन्त्य महति! | उसका कोई-न-कोई संरक्षक सदा होना वी 
चाहिए | इस तरह के विचार समाज में ऐसे रूढ़ हो गये हैं कि व 
अत्यन्त खाभाविक मालूम होते हैं । 
पशु-कोटि में मादा अ्रबला नहीं होती, पक्षियों में भी मादा दुर्बल 
नहीं होती । वह श्रकेली दही श्रपनी श्रोर अपने बाल-बच्चों की रक्षा कर 
सकती है। परन्तु पुरुष ने स्री को ऐसी दृढ़ शिक्षा दी ओर स्त्री ने भी 
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उसे ऐसी श्रद्धा से ग्रहण किया कि उसकी अपने ऊपर की श्रद्धा बिल- 
कुल ही उड़ गई । हमने ऐसी ख्रेण शिक्षा बहुत ज़माने से जारी रक्खी 
होगी और उसीके परिणाम-स्वरूप आज आधा देश अ्रशान, जड़ और 
भार-रूप हो गया है। 

परन्तु प्रकृति का नियम ऐसा है कि हम जैती शिक्षा देते हैं, हमें 
भी वेसी ही लेनी पड़ती है। जो स््रेण शिक्षा देते है उनकी मनोरचना 
भी समय पाकर स्त्रेण हो जाती है। “न स्त्री खातन्व््य महति” का स्त्रेण 
अर्थ करनेवाले परिडतों ने धीरे-धीरे स्वय स्त्रेण होकर एक स्त्रेण सूत्र 
उपजा डाला-'अनाश्रया न शोभन्ते, परिडता वनिता लता: । ऐसी 
स्रेण शिक्षा के कारण हम बिना ही परिश्रम भोजन मिलने की इच्छा 
रखते हैं | इसी शिक्षा के कारण युवावस्था में भी पेन्शन देनेवाले की 
खोज में फिरते हैं । इसी शिक्षा के कारण हम मोपलों के पागलपन से 
घबराकर ब्रिटिश संगीनों का आश्रय लेते हैं--उनका स्वागत करते हैं । 

पर नहीं, ऐसा कहने में अन्याय होता है। यह सभी कल तक ही 
था । आज तो जिन्होंने सत्रेण शिक्षा का त्याग किया हैं वे अपने पसीने 
की बदोलत मिली रोटियों को ही मिश्न्न मानते हैं। वे अ्रफ़ग़ान को 
भाई के समान मानते हैं और मोपला भाइयों पर उनकी इतनी श्रद्धा 
है कि पहले तो वे इस बात को बिना विश्वसनीय प्रमाणों के मानने 
के लिए तैयार ही नहीं कि मोपलों ने भारी श्रत्याचार किया होगा 
और यदि मोपलों ने कुछ किया भी हो तो उससे दशगुना अत्याचार 
करने पर भी उसका इलाज कोटुम्बिक नियमानुसार ही वे करना चाहते 
हैं। संस्कृत-काव्यों में ऐसा वर्शन आता है कि जब आकाश में 
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बादलों की गड़गड़ाइट होती थी तब ललनायें त्राहि माम्‌, त्राहि मार्म 
कहती हुई पास खड़े हुए तरुण पुरुष के वक्षःस्थल का आश्रय 
लेती थीं और इसलिए इस ख्रेण स्वभाव को पहचान कर बहुतेरे 
युवकगण, स्त्री के रुष्ट होकर बैंठ जाने पर, मेघ-गर्जना होने 
की प्रार्थना १रते थे । आज नौकरशाही भी श्रशक्त असहयोगियों को 
वश में करने के लिए मोपलों के उत्पात तक का स्वागत कर रही 
है और अपनी दी हुई सत्रेण शिक्षा पर उसे इतना विश्वास है कि 
मोपलॉबाली दलील मानों रामबाण श्रस्र हो, यह समझकर उसका 
उपयोग करती है; और हममें भी अभी कितने ही ऐसे लोग मौजूद हैं 
जो ऐसा खराज्य चाहते हैं कि जिसमें विदेशी लोग हमारी रक्षा करें। 
जिसने स्रेण शिक्षा को प्राप्त किया है उसकी स्वराज्य-्सम्बन्धी कल्पना 
भी स्त्रेण ही हो सकती है । 
स्लेण शिक्षा परिश्रम से डरती है। स्त्रेण शिक्षा किसी समय भी 
विपत्ति का आह्वान नहीं करती स्त्रेण शिक्षा विलासप्रिय होती है । 
सत्रेण शिक्षा को वह प्रिय होता है जो सरल हो, थोड़ा हो, बिना परिश्रम 
मिलता हो, जिसके लिए यज्ञ और तपस्या न करनी पड़े ख्रेण शिक्षा 
ऊपर के भभके के भुलावे में पड़ती है। स्रेण शिक्षा थोड़े ओर क्षणिक 
स्वार्थ ही को देखती है | श्रेण शिक्षा में पुरुषार्थ कहाँ से हो सकता 
है! परिश्रम तो लेण स्वभाव के विरुद्ध है। 
सत्रेण स्वभाव का अर्थ ज्री-स्वयभाव नहीं । स्रियाँतो आज 
भी हिन्दुस्थान में भारी-से-भमारी तप और यज्ञ करती हैं | आज 
जो पुरुषों में स्त्रियों के समान संयम होता तो स्व॒राज्य कभी का 
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मिल गया होता । स्री-खभाव में तो तेज होता है', परन्तु स्त्रेण स्वभाव 
में उसका पूर्ण श्रभाव होता है। स्त्रेण खभाव में “अतिदूरन्देशीपन?, 
अति-होशियारी और श्रति-सुरक्षितता की ओर पूरी-पूरी दृष्टि होती है । 

स्‍त्रेण शिक्षा का त्याग करना सुगम है, परन्तु स्त्रेण शिक्षा के 
कारण बने स्रण स्वभाव को छोड़ना सुलभ नहीं । श्राज दिन हरेक 
मनुष्य शिक्षा के श्रन्त में श्रेष्ठ 'केरिश्नर! प्राप्त होने की इच्छा रखता 
है| “'केरिश्रर” का ध्यान रखने में कुछ बुराई नहीं; परन्तु केरिश्रर! 
दो प्रकार का होता है। 'ेरिश्रर' मर्दाना भी होता है और सत्रेण 
भी होता है | जिसमें महत्त्वाकांज्ञा होती है, जिसमें कमाने और गुमाने 
का साहस होता है, जिसमें संकट में जूमने ही में निगतिशय आनन्द 
पाने की वृत्ति होती है, जिसमें मरकर कीत्ति-रूप में जीने की लालसा 
होती है, वह 'केरिश्रर' मर्दाना अथवा पौरुषी है | प्राण जाय पर ईमान 
न जाय, ग़रीबी भले ही आ जाय पर नाक नीची न हो, परिश्रम भले 
ही करना पड़े परन्तु श्रन्याय की रोटी कदापि न खावें, इस तरह का 
स्वभाव मर्दाना है। आ्राज बहुतेरे विद्यार्थी दई धुनकने से ठाइप-राइटर, 
सूत कातने से ताश खेलना, कपड़ा बुनने से लेक्चरबाज़ी और कम्पो- 
ज़ीटर बनने की अपेत्ता क्लक बन जाना अधिक पसंद करते हैं। यह 
सब स्रण शिक्षा का ही प्रभाव है। 

मर्दानी शिक्षा का पहला सिद्धान्त यह होना चाहिए कि जो परिश्रम 
करने के लिए तैयार न हो उसको पढ़ने का अश्रधिकार नहीं | कोई भी 
विद्यार्थी मजूर न रहकर परिडत न बन पाये। शिक्षा लेने के लिए 
मनष्य धन भले ही न दे सके. पर उसे परिश्रम तो देना ही चाहिए । 
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शिक्षार्थी मनुष्यन्समाज से अनाज भले ही ले, पर परिश्रम तो उसे स्वयं 
ही करना चाहिए; अपना भार भी वह समाज पर भले ह्वी रक्खे, किन्तु 
अपने समान अ्रनेक विद्यार्थियों को पढ़ानेवाले गुरु का भार तो अपने 
ही ऊपर ले (मनुष्य शिक्षा के परिणाम-ध्वरूप अनेक तरह की रुचियाँ 
भले ही प्राप्त करे, परन्तु निविष्न जीवन जीने की रुचि का विकास 
कदापि अपने अ्रन्दर न करे; क्‍योंकि जोखिम--ख़तरा--ही जीवन का 
रहस्य है। ओर विध्न-बाधाश्रों के साथ युद्ध करना सच्चा शौर्य है-- 
सच्चा पुरुषार्थ हे 


[ २ ] 
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( एक मित्र को लिखी हुई चिट्टी ) 

एऐे परखैयों को भी मैंने देखा है, जो किसी सोने की श्रंगूठी क 
हाथ में लेते ही यह बतला देते हैं कि वह्द कितने तोले और 

कितनी रत्ती की है। पास में घड़ी न रखकर भी कितने ही लोग स्वभा- 
वत: आसानी से बराबर समय बता देते हैं। मुझे स्वयं पहले यह तरतीत्र 
सध गई थी--रात को श्राँख खुलते द्वी में प्रायः ठीक-ठीक समय बतला 
देता था; पर अब भूल गया हूँ | पढ़ना-लिखना न जाननेवालों की 
स्मरण-शक्ति और निरीक्षण-शक्ति बहुत तेज़ होती दे । इसी तरह 
देहाती मनुष्यों को दिशाओ्रों का भान बहुत ही श्रच्छा होता है| कबू- 
तरों की श्राँखों में पट्टी बाँधकर उन्हें सन्दृक़ में बन्द कर चाहे जैसे 
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टेढ़े-मेढ़े रास्ते से एक गाँव से दूसरे और दूसरे से तीसरे में ले जाइए, 
ज्यों ही आपने उन्हें छोड़ा नहीं कि वे जिस गाँव से लाये गये थे ठीक 
सीधी लकीर में तुरन्त उसी जगह जाकर ब्रेठ जायँगे। दिशाश्रों का 
यह भान कबूतरों में स्वाभाविक है | 

ग्ब प्रश्न यह है कि शिक्षा में कौनसा ध्येय नियत करना चाहिए! 
आपका भूगोल-विषयक प्रश्न उससे कहीं अधिक व्यापक है, जितना 
कि आपने उसका निरूपण किया है | शिक्षा का ध्येय कोन-सा हो ! 
आज दिन तो लोग शिक्षा की व्याख्या एक प्रकार की करते हैं और 
बतांव ओर द्वी प्रकार का । शिक्षा की व्याख्या है अन्तःस्थ शक्तियों का 
विकास करना; परन्तु बाह्य साधनों को काम में लाना सीखना, यह हुआ 
उसका मार्ग | पाश्चात्यों की व्याख्या के अनुसार (तथा अपनी प्राचीन 
प्रणाली के अनुसार भी ) शिक्षा का अर्थ है योगविद्या | क्या श्रध्यात्म 
और क्या कला, क्या पदार्थविद्या और क्या घनुविद्या, समीको पहले इम 
लोग 'योगबलेन! अवगत अथवा हस्तगत करते थे । इसका एक स्थूल 
उदाहरण दूँ तो, पहले श्रमरकोश मुखाग्र कर लेते थे; अब थेसारस& का 
उपयोग कैसे किया जाय, यह सीखा जाता है। प्रहले हम लोग शअ्रड्ढ 
(गिनती) याद करते थे; अ्रत्र रेडी-रेकनर का उपयोग किस तरह करना 
चाहिए और चेम्बर के लागरथम का कोष्ठक किस तरह काम में लाना 
चाहिए, यह सीखते हैं | पहले इस बात पर श्रधिक ध्यान दिया जाता 
था कि कणठ से उत्तम स्वर कैसे निकले; श्राज दिन इसके लिए परिश्रम 
किया जाता है कि वही स्वर ग्रामोफ़ोन में किस तरह उतारें | सारांश 


के ]0९५४)४५ ( शब्दकोश ) 
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यह हैं कि पहले बलवान्‌ होकर शक्तिशाली होने की ओर मुकाव था 
और अब धनवान होकर साधनवान होने की प्रवृत्ति देखने में श्राती है 
आजकल यूरोप में साधनों के सम्बन्ध में एक तरद्द का वैराग्य 
उत्पन्न होने लगा हे और अन्तःस्थ शक्ति की वृद्धि करने की लालसा 
दीख पड़ती है । किन्तु वह लालसा किस रास्ते से पूरी होगी, यह अभी 
निश्चित नहीं हुआ | उनका आधार बहुतांश में उपकरणों पर हे और 
हमारा आधार था ध्यान के ऊपर | गुण और दोष दोनों पद्धतियों में 
वर्तमान हैं | साधनों के द्वारा अयोग्य मनुष्य भी बहुत सुख प्राप्त कर 
लेते हैं | श्रम्त:स्थ शक्ति तो जिसमें हो उसीको लाभकर या ह्वानिकर 
होती हैं | नक़शे के सम्बन्त्र में ऐसा ही हुआ है । “हमारा स्पदेश 
हिन्दुस्थान? या प्यारा हिन्दुस्थान'! आदि गीत गाते समय लकड़ी की दो 
चीपों में मढ़ा हुआ लाल और पीले ( तथा कह्दीं-कहीं इरे ) रंग का 
नक़शा आँखों के सामने आ खड़ा हो तो वह किस काम का ! लड़का 
यदि और अधिक पढ़ा हो तो उसे ज्यादा-से-ज्यादा फ़िलिप के रिलीफ़- 
मैप की याद हो आवेगी | मुँह से 'भारत हमारा देश है? इन शब्दों 
के निकलते ही दशहरे के दिन गज्जाजी में स्नान करने का, शिवरात्रि 
के दिन श्रीरामेश्वर पर अभिषेक करने का तथा दीवाली के श्रवसर 
पर सजाया हुआ अमृतसर, मुहर॑म के दिनों का पूना दुर्गांपूजा करता 
हुआ कलकत्ता और दशहरे के दिन सीमोल्लंघन के लिए जानेवाला 
बड़ोदा आँखों के सामने उपस्थित हो जाना चाहिए,। अम्बस्चुम्बित- 
भाल हिमाचल' का श्रालाप कानों पर श्राते ही नन्दादेवी के दिध्य 
शिखर, गौरीशड्भर के धवल मुकुट की स्मृति खड़ी हो जानी चाहिए । 
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हिन्दुस्तान शब्द कान में पड़ते ही श्रागरे का ताजमहल, श्रजन्ता की 
गुफायें, सिंहगढ़ का किला और अ्रजमेर का पुष्करराज सरोवर, 
हइलदीघाटी तथा पानीपत की रणभूमि का स्मरण हो जाना चाहिए; 
शझ्भराचार्य और समुद्रगुत, अशोक और अकबर, कालीदास और 
तानसेन, जगदीश और रवीन्द्र, गाँधी और तिलक, बेसेश्ट और 
निवेदिता--इन सबका स्मरण हो जाना चाहिए । 

पर यह सब हो किस तरह ! इस समय 'सुवर्णयुग” लगा है | जहाँ 
देखो वहीं सुबण के लिए छुटप्टाहट हो रही है । लड़का जल्दी-से-जल्दी 
कमाने-धमाने लग जाय, क्योंकि पैसे बिना कुछ नहीं मिलता । देशाटन 
करके ओर प्रवासियों के साथ हिल-मिलकर धीरे-धीरे देश-भूमि का 
भान हो, इतनी देर तक पैय्य किसको ! साहित्याचार्य पत्नी को अर्धा- 
ज्विनी कहते आये हैं; पर स्री-स्वातन्त्रय के जमाने में उनके शब्द भूठे हो 
गये हैं | श्राजकल तो मनुष्य का अर्धा्न उसकी घड़ी, साइकल, 
थरमामेटर रेल्वेगाइड, देनिकपत्र, नकशे और ५४० 38 कछ्0० हैं । 

जिस समय आपका पत्र आया उस समय मेरा भूगोल-विषय ही 
चल रहा था और मैं ******- से पूछ रहा था कि ईशान्य कोण कोनसा 
है ! उसने कह्य कि में नक॒शे पर बतला सकता हूँ, वैसे तो नहीं 
जानता । इस उत्तर को सुनकर में लजित हो गया। इतने ही में 
आपका पत्र मिला 

इसके दो ही धर्टे बाद मैंने एक अंग्रेज़ी पुस्तक में पढ़ा:-- 

४४७3 ॥8ए6 0९९०6 80 ००७९७ शांड०्व एए जाति 
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हे 

रूपान्तर श्रोर देहान्तर 
जे ई सहृदय मनुष्य भिन्न-भिन्न वस्तुओं के वीच कोई ऐसा 
साम्य देखता है, जो श्राश्वर्य या श्रानन्द उत्पन्न करता है, 
तब वह इस श्रद्धा से कि अन्य मनुष्य में भी वही सहृदयता भरी है, 
“उस साम्य को उपमा के रूप में प्रकट करता है। दूतरा मनुष्य यही 
उपमा तीसरे मनुष्य को बतलाता है।ओऔर इस तरह लगभग सारा 
समाज भाषा के इस अलड्डार से भिजश्ञ हो जाता है। समय पाकर इस 
उपमा की नवीनता और चमत्कार कम हो जाते हैं और वह नीरस बन 
जाती है। फिर जिस प्रकार हम दूध को उबालकर उसका मीठापन बढ़ाते 
हैं, उसी प्रकार इस उपमा के शब्दों को कम करके हम उसका एक रूपक 
बनाते हैं | रूपक समाज और भाषा की उन्नति का चिन्ह है। बिना एक 
विशिष्ट संस्कार के प्राप्त हुएं रूपक नहीं बन सकता । हम कारक प्रत्ययों 
को उड़ाकर सामाजिक शब्द बनाते हैं। ये मी भाषा और मनुष्य की 
विचार-शक्ति की उन्नति प्रकट करते हैं। समास के भीतर जो श्रोजस है, वह 
विचार-शक्ति ही का ओजस्‌ है। समय पाकर यह समास या यह रूपक 
सबंत्र फेलता है, सभी लोग उससे काम लेते हैं, शनैःशनै: हम यह भाव 
भी भूल जाते हैं कि इसकी जड़ में दो वस्तुश्रों के मध्य का सम्बन्ध है । 


६७ जीवन-साहित्य 


इस तरह तो आप मुझसे पार न पायेंगे, हम लगभग भूल ही गये हैं 
कि इस वाक्य में नदी अ्रथवा समुद्र लाँघ जाने की कल्पना है । 

इस आलड्डारिक भाषा में प्रौढ़ता तो है, परन्तु उसका सार्वत्रिक 
व्यवहार होने से उसका प्राण ,निकल गया है, केवल उस संस्कार का 
ढाँचा-मात्र रह गया है। भाषा में शब्द-रचना बढ़ गई, किन्तु उत्ती 
परिमाण में उसका श्रथे-वाहित्व कम हो गया । शिक्षा का काय है, 
उस वाहित्व को जाने न देना, या जो गया है उतका पुनरुद्धार 
कर देना । पुराने भूले हुए संस्कारों को जाणत कर देना भी उतना ही 
महत्वपूर्ण काम है, जितना नई उपमाश्रों का खोजना, नये संस्कारों का 
निर्माण करना । इसीलिए शब्दों और श्रलड्ारों की व्युतत्ति के खोजने 
को उच्च शिक्षा का महत्त्वपूर्ण अज्ञ हम मानते हैं| कुशल, अनुकूल, 
गोत्र. और “अ्रलड्भार” श्रादि शब्दों की व्युत्पत्ति खोजने से हमें कुछ 
पुराना इतिहास मिलता है और इन शब्दों का उपयोग करके हम 
गहरे भाव व्यक्त कर सकते हैं। शब्दों का इतिहास जानने से शब्द की 
शक्ति का ठीक-ठीक नाप लगाया जा सकता है । दरेक शब्द के कुल, 
गोत्र इत्यादि के ज्ञान से हमारी भाषा शुद्ध और प्रतिष्ठित होती है; 
इसीलिए तो श्रद्ध य आदि-प्न्थों के अध्ययन को शिक्षा में अ्रत्यन्त 
महत्वपूर्ण विषय समझता गया है । श्रादि-अन्थों का श्रध्ययन करके हम 
बिचारों और भाषा का मूल जान सकते हैं । 

भाषा-वृद्धि के इस तत्त्व को देखकर हम उसका शिक्षा में उपयोग 
करते हैं, इसी तरह हमारे आचार-व्यवहारों के सम्बन्ध में भी होन 
चाहिएं | जब हमारे दिल में जन-समाज के सुख के लिए कुछ करते 
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की इच्छा उत्पन्न होती है, तव हम उसके अनुसार कुछ परोपकार का 
काम करते हैं | यदि वह काम समाज को अनुकूल जेँचा तो धीरे-धीरे 
बद्दी रिवाज या आचार में परिणत हो जाता है। अ्रतिथि-सत्कार, भ्रिय- 
जनों से सहानुभूति, समवेदना ग्रादि रिवाज इसी तरह के हैं। पहले 
तो सामाजिक सेवा की वृत्ति से परोपकार का कार्य होता है, फिर वही 
कर्म जब रिवाज बन जाता दे तब उस रिवाज के कारण समाऊ.-सेवा की 
चृत्ति उत्पन्न होती है या टिकी रहती है। सामाजिक संस्कार, जातीय 
रिवाज या प्रथायें श्रथवा विवेक इत्यादि वस्तुश्रों के भीतर श्रोजस 
होता है । यही सच्चा सुधार भी है। किन्तु श्रधिक समय बीत जाने पर 
इन प्रथाश्रों का भीतरी ,तत्त्व भुला दिया जाता हैं, संस्कृति का प्राण 
उड़ जांता है और उस ओजस्‌ प्रथा के रूप में केवल ढाँचा रह जाता 
है | प्राण का स्वभाव ही यह है कि वह एक ही शरीर में बहुत समय तक 
स्थिर नहीं रहता । जीवित अ्रवस्था में भी हमारे शरीर में प्रतिदिन 
रूपान्तर होता रहता है | जब हमारी यह रूपान्तर करने की शक्ति घट 
जाती हे, तब हमें शरीरान्तर करना पड़ता है । भाषा में भी उपमा से 
रूपक तक का रूपान्तर होता हैं | फिर इसी साम्य को, ब्रतलाने के लिए 
नई उपमा की सृष्टि होती है । वही शरीरान्तर है । 

ठीक यही बात रिवाजों को भी है । प्रथाओं के भीतर जो प्राण है 
उसे यदि स्थिर रखना हो, संस्कृति को तेजस्विनी बनाये रखना हो, तो 
उनके भीतर भी रूपान्तर और शरीरान्तर कराना जरूरी है। शिक्षा-द्वारा 
हम पुरानी जीख॑-सं ८कति का रूपान्तर करते हैं ओर नवीन संस्कृति का 
रास्ता साफ करते हैं। अर्थात्‌ श्रध्ययन में निरन्तर भूत और भविष्य के 
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प्रान्तो को स्पश करते रहना चाहिए। यह नियम अत्यन्त रहस्यपूर्ण 
और महत्वपूर्ण है। यह तो शिक्षाशासत्र का एक आधार-स्तम्भ ही है। 
संस्कृति कों सुरक्षित रखने का मूलमंत्र भी यही है। हमने पातिब्रत- 
वृत्ति का विकास सती-दहन तक किया । यदि प्रत्येक सत्कर्म को हम 
प्रथा का रूप दे देते हैं तो पहले-पहल तो उसका श्रोजस खूब बढ़ता 
है,किन्त बाद में वह निष्प्राण --खोखला--बन जाता है | इसीमें संस्क्ृति 
का नाश है। अ्रतः शिक्षा द्वारा संस्कारों (को सदा चैतन्य प्राण देकर 
संस्कृति की अ्रभि को सदा प्रज्वलित बनाये रखना जरूरी है। रूढ़ि या 
विचारों का अभाव, दोनों, संस्कृति-रूपी श्र्मि को ढांपनेवाली राख हैं । 
समाज को चाहिए कि अपना जीवन विचारवान्‌ बनाकर निरन्तर शिक्षा- 
रूपी फूँकों के द्वारा श्रम्मि पर जमनेवाली राख को उड़ाता रहे और 
यथासमय उसका रूपान्तर और देह्वान्तर भी करता रहे। संस्कृति को 
प्राणबान्‌ श्रोर विकासशील बनाये रखने का यद्दी तरीक्ना हैं । 


[४ ] 
श्रंग्रेज़ी रिक्ता 
श्री आनन्दकुमार खामी ने अंग्रेज़ी शिक्षा का वर्णन इस तरह 
किया है; -- 
“हमारे यहां अंग्रेज़ी राज्य की ऐसी विचितन्नता है कि जिस वस्तु 


ने हिन्दुस्थान की भारी-सेन्मारी द्वनि की हो, वही हमें अपने लिए 
श्राशीवाद-रूप मालूम होती हैं। इसका यथार्थ उदाइरण है शिक्षा |”? 
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श्रच्छे या बुरे उद्देश से शिक्षा के नाम पर जो वरुठु हमें दी जाती 
है, उसने हिन्दुष्थान के राष्ट्रीय उत्कर्ष पर जितना मर्मघातक प्रद्दार 
किया है उतना किसी और वस्तु ने नहीं । 

आज दिन यदि हम खराज्य के लिए योग्य हैं, तो इसका 
कारण वह सुधार नहीं जो शिक्षा के फल-स्वरूप हमने किया हैं, बल्कि 
“अंग्रेज़ी शिद्। की पद्धति के ६॥रा हमारी राष्ट्रीय संस्कृति और हमारी 
विशेष संस्थाश्रों का तिर॒स्कार तथा नाश हो जाने के बाद और साथ 
ही राष्ट्रीया का नाश करनेवाली कह्पनाओं की हममें जड़ जमा देने 
पर भी इममें जो कुछ थोड़ा-सा राष्ट्रीय जीवन शेष रह पाया है उसी- 
के कारण हम स्वराज्य के लिए योग्य बने हुए हैं.” 

हम मोते और अज्ञानी थे, संकुचित दृष्टि वाले ४, हमारा सारा 
जीवन तरह-तरह के वइमों से श्रोट-प्रोत था, हम पंपार के बारे में कुछ 
भी न जानते थे, इमने स्वतन्त्रता का स्वाद नहीं चखा था, थोड़े में 
कहें तो हम जीने के श्रयोग्य थे, ऐसे समय में अंग्रेजी शिक्षा ने श्राकर 
हमारा उद्धार किया, यह आम तोर से माना जाता दै। यदि कोई 
अंग्रेज़ी शिक्ता पर ऐतराज करता है, तो उसके हिम्रायती कद्दते हैं कि 
भाषा ने कौनसा पाप किया हैं! जैसी संसार की अनेक भाषायें हैं, वेसी 
ही अ्रग्रेजी भी है। अलबचा वह परिष्कृत और समृद्ध श्रधिक है; 
ज्ञान का एक भी विषय ऐसा नहीं कि जिसपर श्र ग्रेज़ी भाषा में पुस्तके 
न हों; ओर श्र ग्रेज तो बिल्ली की तरह संसार के समी भागों में संचार 
करनेवाली एक जाति है, इसलिए श्र ग्नेज़ी भाषा के कारण हमारा 
परिचय संसार केदस्राथ बढ़ता है। श्र ग्रेज़ी शिक्षा सभी तरह आशीकबाद- 
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रूप ही सिद्ध हुई है। एकबार बम्बई-सरकार के शिक्षा-मन्त्री ने 
कहा था कि ऐसे हिन्दुस्थान की तो कल्पना की जा सकती है, जिसमें 
श्रग्नेज़ न हो; किन्त ऐसा हिन्दुस्थान कल्पना में भी आना कठिन है, 
ञहां श्रग्रेज़ी माषा न हो । 

ये उद्गार श्र ग्रेज़ी-शिक्षा की विजय के सूचक हैं। जो काम 
डायर जैसे अधिकारियों की गोलियों से न हो सका, वह श्र ग्रेज़ी शिक्षा 
ने कर दिखाया है। लोग कहते हैं, “भाषा ने कौनसा पाप किया है !” 
किन्तु भाषा का श्र्थ केवल व्याकरण और शब्दकोश-मात्र ही नहीं; 
बरन्‌ भाषा का अर्थ है भाषा के बोलनेवालों का स्वभाव, उनका 
धर्म, उनकी समाज-सम्बन्धी कल्पना और वे सूक्ष्म सिद्धान्त और 
प्रणालियाँ जिनके अ्रनुसार वे सोचते रहते हैं कि कित बात की प्रशंसा 
करें श्रोर किसकी निन्‍्दा। भाषा होती है समाज का प्राण, समाज की 
पू जी और समाज की विरासत | श्र ग्रेजी भाषा में ही पढ़ाई हो, कोमल 
अवस्था में सभी तरह के संस्कार श्रग्रेजी पुस्तकों से ही लिये जायें, 
इस आग्रह का सीधा अर्थ है- श्र ग्रेज्ञों की जाति में मिल जायें | हम 
ञग्रेजी राज्य के खिलाफ रात-दिन श्रावाज उठाते रहते हैं, श्र ग्रेजी 
रहन-सहन हमारे श्रनुकूल नहीं, यह भी अ्रब दम जानने लगे हैं। यह 
भी हम सुनते हैं कि पाश्चात्य सुधार मानव-कल्याण की नींव पर स्थित 
नहीं हैं | यूरोप की दशा हम देख रहे हैं। पर फिर भी हम मानते हैं 
कि जिसके भीतर श्र ग्रेजों का स्त्रभाव और श्र ग्रजों का ही आदर्श भरा 
है उस भाषा में बच्चों को शिक्षा देना द्वानिकारक नहीं ! 

श्रग्नेजी शिक्षा के मानी हैं प्रोटेस्टेण्ट शिक्षा | श्र ग्रेजी शिक्षा का 
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अर्थ है पारलौकिक जीवन के विषय में लापवाह रहने का उपदेश 
फरनेवाली शिक्षा | अंग्रेजी शिक्षा को प्राप्त करनेवाला मनुष्य शायद 
ही दया करने, मसता रखने तथा मनुष्यता का विकास करने का 
विचार करता है | उसकी जबान पर तो जीवन-कलह, न्याय, 
अ्राथिक दृष्टि से लाभकारक, प्राकृत्तिक निभ्रम, इत्यादि शब्द ही सदा 
रहते हैं । अंग्रेजी शिक्षा हमें कुटुम्ब धर्म भुलाकर शिकार धर्म 
मिखलाती हैं । 

कोई-कोई कहते हैं--“कौन आपको मजबूर करता है कि श्राप 
अमुक ही प्रकार के विचार रक्‍खें ! यह भी कैसे कहा जासकता है, कि 
अंग्रेजी साहित्य मं उच्च षिचार ही नहीं हैं !” बात सच है । जबरदस्ती 
नहीं है, किन्तु मायाजाल है; श्रोर उच्च विचार किस साहित्य में नहीं हैं ! 
पर प्रश्न यह है कि हमारी दृष्टि के सम्मुख आदर्श कौनसा रकखा जाता है ! 
अश्लील नाटकों में भी बोध-वचन तो मिल ही जाते हैं, किन्तु उनका 
प्रभाव नहीं पड़ता, त्रल्कि विलासी और हीन वृत्ति बनने की प्रवृत्ति 
होती है | यह उपमा शायद अधिक कठोर होगी | कहने का उद्दश 
हतना ही है कि जिन लोगों की भाषा के द्वारा शिक्षा के प्रथम संध्कार 
हम लेते हैं, उनके स्वभाव का असर हमारे ऊपर पढ़ बिना नहीं रह 
सकता । बालकों को शिक्षा अपनी ही भाषा द्वारा देने से अपनी संस्कृति 
के गुण-दोष बच्चों में उतरते हैं; श्रोर यदि शिक्षा की पद्धति सरल श्र 
सादी हो तो नई पीढ़ी उत्तम से उन्‍नति के अश खोज सकती है। 
विदेशी भाषा द्वारा शिक्षा पाने से परक्कीय लोगों के गुण-दोष की छाप 
पड़े बिना रही नहीं सकती । और दूमरों के गुणों को हजम करना कठिन 
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होने के कारण कई बार उनके दोषों ही का अ्रनुकरण होता है। इस 
तरह सारी चित्तनृत्ति ही भ्रष्ट हो जाती हैं, सो अलग । 

हमने जो श्रंग्रेज़ी शिक्षा अहण करना आरम्भ किया सो कुछ 
अंग्रेजों के धर्म अथवा समाज-रचना-विषयक आदर के कारण नहीं, 
बल्कि खासकर सरकारी नौकरी प्राप्त करने के लालच से और कुछ 
अंशों में स्वच्छुन्दता करने के विचार से | इसके बाद अंग्रेज़ी ने कहा 
कि हिन्दुस्थान की समाज-रचना से यूरोप की समाज-रचना श्रष्ठ है । 
अंग्रेज इस देश के राज्यकर्ता ठदरें, इसलिए हमने उनका यद्द दावा 
स्वीकार किया | देश और विदेश विषयक ज्ञान में और भौतिक शाम्रो 
में उनकी प्रगति को देखकर हमारा निश्चय हुआ कि अंग्रेज हम 
लोगों की श्रपेज्ञा श्रधिक होशियार हैं | किन्तु होशियार के मानी सुधरे 
हुए नहीं; होशियार के मानी धर्मनिष्ठ नहीं । यदि हम लोगों में धर्म-तेज 
ही होता तो मी हम अंग्रेजों से चौंधिया नहीं जाते | किन्तु दुर्देव-वश 
इस विषय में हमारे देश में श्राधी रात थी; इसलिए सभी तरह अंग्रेज़ी 
शिक्षा के फेलाव के लिए वह अनुकूल समय था। 

अ्रब अंग्रेज़ी शिक्षा के कारण हममें कोन-कोनसे परिवतंन हुए 
हैं, यह देखना चाहिए । 

सबसे पहला परिवरतन तो यह हुआ कि हम यह मानने लगे कि 
अ्रपनी आवश्यकताश्रों को बढ़ाने और रहन-सहन को ख््चीला +र देने 
में कोई दोष नहीं, वरन्‌ उलटा समाज का हित हैं है । इसके कारण 
विदेशी व्यापार बढ़ा और दइमारी द्रव्य की थैली में अनेक छेद 
हो गये | 
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दूसरा परिवतन यद्द हुआ कि हमारे दिल में अ्रपने समाज के सम्बन्ध 
में तिरत्कार उत्पन्न हुआ, इसीके परिणाम-स्वरूप हम समाज की सहायता 
की अपेत्ता पैसे की सहायता से सभी काम चत्नाने की सुविधा खोजने 
लगे और दिननन्‍दिन समाज में रहनेवाले लोगों का परस्पर सम्बन्ध 
टृटता गया । 

तीसरा एक परिवतंन यह हुआ कि पढ़ा-लिखा मनुष्य श्रपनी 
साहित्यन्‍-म्बन्धी भूख और प्यास को श्रंग्रेज़ी-साहित्य के द्वास ही मिठने 
लगा | इससे निज भाषा का साहित्य ताक में रक्‍्खा रह गया। 
जहाँ इसका अ्रध्ययन भी न हो, वहाँ उसमें वृद्धि तो हो ही कैसे 
सकती है ! 

चौथा परिवर्तन यह हुआ्आा कि हम अंग्रेजी पढ़नेवाले मनुष्यों को 
ही श्रेष्ठ समककर उन्हींसे बाहवाही लेने को श्रातुर हो उठे श्रोर अपने 
लेख श्रग्रेजी में ही लिखने लगे | हिन्दुस्थान करे शिक्षित-समुदाय ने 
संस्कृत और देशी भाषा की पुस्तकों का अंग्रेजी श्रनुवाद करके अंग्रेजी 
भात्रा के घर में थोड़ी ग्रुलामी नहीं की । हिन्दुस्थान को जीतनेवाली 
जाति को हमारे विद्वानों का दिया हुआ यह कर बहुत ही भारी है । 

हमने अपनी राजनैतिक हलचल भी अश्रंग्रेजी भाषा ही में चलाई, 
जिससे राज्यकर्ता को उत्तम शिक्षा और राज्य-्कार्य-संचालन-दक्तता भी 
प्राप्त हुईं । उस परिमाण में हम लोगों को स्व॒राज्य की कुछ भी शिक्षा 
न मिली । 

अंग्रेजी जाननेवालों की एक न्यारी ही जाति हो गई है । वे अंग्रेजी 
न जाननेवाले राष्ट्र के साथ समभाव नहीं रखते, उनके विचारों को 
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समझ नहों सकते, श्रपने विचार उन्हें समझा नहीं सकते और उनके 
प्रति कुछ तुच्छु भाव रखना सीखते हैं । 

अंग्रेजी शिक्षा द्वारा प्राप्त किया हुआ ज्ञान वन्ध्य साबित होता है। 
वह न तो देशी भाषा के द्वारा दिया जा सकता है, न जीवन में अच्छी 
तरह उतर ही सकता है । हमारे पुराने संस्कारों के साथ उसका मेल 
नहीं बैठता और इसलिए पुराना सब मिठाकर उस जगह पाश्चात्य 
सष्टि की एक नक़ल खड़ी कर देने का वह प्रयत्ञ करता है| दो ही 
पीढ़ियों के भीतर संस्कृति की दृष्टि से सारे राष्ट्र को दिवालिया और 
भिखारी बना देने का सामरथ्य इस शिक्षा ने प्रकट किया है । 

अंग्र जी शिक्षा से जीवन में स्वच्छन्दता का तत्त्व इतना घुस गया 
हैं कि समाज में से विवेक और कला दोनों लुप्त हो गये हैं। मानतिक 
और नेतिक दुबंलता पर मनुष्य को जो लजञा मालूम होनी चाहिए, वह 
भी जाती रही; और ज्यों-ज्यों स्वच्छुन्दता प्रबल होती जाती है, त्यों-त्यों 
नेतिक आदश को नीचे खींचने की ओर पढ़े-लिखे मनुष्यों का कुकाव 
दिखाई देता है । 

हमने अंग्रे जी शिक्षा के द्वारा भोतिक शात्रों में कोई भारी वृद्धि 
नहीं की | इस भारी संस्करारी देश के परिमाण में हमने ऐसा भारी 
साहित्य भी नहीं उत्न्न किया, जिससे संसार में कृतज्ञता उत्पन्न हो | 

विदेश जाना सारे राष्ट्र का उद्देश्य कभी नहीं हो सकता । हजार 
में एकाघ मनुष्य ही शायद विदेश को जाता होगा | उसके लिए सारी 
शिक्षा का आधार अंग्रे जी भाषा पर रखने के समान दूसरा और पागल- 
पन क्‍या हो सकता है ! 
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अंग्रेजी शिक्षा पाये हुए सामान्य मनुष्य अ्रग्नेजी राज्य का चाहे 
कितना ही द्वेष करते हों, परन्तु अपने आचरण के द्वारा वे अंग्रेजी राज्य 
को सहारा ही देते हैं। स्वराज्य की इलचल में जिन तीक्षण उपायों 
का अवलम्बन करना जरूरी है और राष्ट्रीय दृष्टि में जो परिवर्तन करना 
उचित है, उतमें ये अंग्रेजी पढ़े मनुष्य ही विष्नरूप हो जाते हैं। पानी 
के बाहर जो दशा मछली की होती है, वही दशा इन लोगों की अंग्रेजी 
शिक्षा के वातावरण ब्रिना हो जाती है। 

अंग्रेजी शिक्षा ही के कारण हिन्दुस्थान का राज्य तन्त्र अंग्रेजी भःषा 
में चल सकता है और उससे प्रजा पर अधिक अत्याचार द्दोता है श्रोर 
प्रजा को भी वह चुपचाप सहन करना पड़ता है । 

अमेरिका का एक भी मनुष्य जब अपने कुटम्प का इतिहास लिखने 
लगता है तो उसे श्रपने कुठुम्ब का मूल पुरुष यूरोप में खोजना पड़ता 
है। हमारे अंग्रेजी पढ़े मनुष्य भी जब कमी किसी विषय पर विचार 
अथवा विवेचन करते हैं, तब उन्हें सर्वदा यूरोप की परम्परा, वहाँ के 
खझनुभव और वहीं की दलीलें बतौर प्रमाण के लेने की श्रादत पड़ी 
होती है। इसका यह श्र्थ हुआ कि हम अपनी विरासत को छोड़ कर 
दूसरे की विरासत पर प्रतिष्ठित होना चाहते हैं। यह भी वर्ण-संकरता के 
समान ही भारी संकट है | 

हतनी सब हानि होते हुए भी हम अ्रंग्रेज़ी पढ़ते हैं। किस लोभ 
से! इतने ही के लिए कि कुछ कमाई अधिक हो और राज-दरबार 
में अधिक अ्रप्रतिष्ठा न सहनी पढ़े । परन्तु यह कमाई बिदेशी चीजों का 
व्यापार करके श्रथवा विदेशी सरकार को शअ्रत्याचार करने में प्रत्यक्ष 
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या परोक्ष रीति से सहायता करके प्राप्त करनी होती है। श्रौर जिस तरह 
कोई मज़दूर कलक्टर साइबर का चपरासी हो जाने पर श्रपनी द्वी जाति 
का तिरस्कार करने में श्रपनेकों कृतार्थ समझता है, वैसे ही कुछ-कुछ 
श्रंग्रेजी पढ़े मनुष्य भी अपने अंग्रेजी ज्ञान से फूलकर अपने ही समाज 
के साथ तुच्छुता का बताँव रखते हैं । श्रच्छे संस्कारी मनुष्यों में ऐसे 
दोष कम पाये जाते हैं, और उनकी सामाजिक प्रतिष्ठा के कारण वे 
दोष ढक भी जाते हैं, किन्तु इस परिस्थति के कारण देश का श्रपार 
तेजोबध होता हैं। संक्षेप में कहें तो अंग्रेजी शिक्षा को लेकर दम 
अपनी संस्कृति को गँवा बेठे, समाधान गँवा दिया, समाज की एकता 
भज्ञ कर दी, स्वदेश का धन विदेश भेज दिया, हीन बनकर दूसरों 
की हर तरह की गुलामी की और स्वराज्य के मार्ग में एक महाविध्न- 
रूप हो गये | ये सभी दोष दीपक के समान स्पष्ट होने पर भी हम उन्हे 
देख नहीं सकते । यह भी इसी शिक्षा का प्रभाव है। हिन्दुस्थान की 
बरबादी के दूसरे सब कारणों को लोग सरलता से स््रीकार कर लेते हैं; 
किन्तु अंग्रेजी शिज्ञा भी हमारे सर्वनाश का एक बड़ा कारण है, 
ऐसा कद्दते ही कितने ही मनुष्य श्रपना घोर विरोध प्रकट करेंगे; क्योंकि 
दूसरे कारणों का बुरा असर तो अपनी पोशाक पर, अपनी जेब पर, 
अपनी कुटुम्ब-व्यवस्था पर या अपनी तन्दुरुस्ती पर हुआ द्वोगा, परन्तु 
अंग्रेजी शिक्षा का प्रभाव तो हमारे मस्तिष्क और हृदय पर ही पड़ा है । 

यहाँ हमारे कहने का श्राशय यद्द नहीं कि दिन्दुस्थान में कोई भी 
मनुष्य कभी अंग्रेजी पढ़े ही नहीं। किन्त॒, हाँ, शिक्षा में अंग्रेजी को 
स्थान नहीं दिया जा सकता । शिक्ञा के संस्कार परे हो जाने पर फिर 
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जिसे अंश्रेजी-भाषा का ज्ञान प्राप्त करना हो, वह बेखठके प्राप्त करे । 
बह उसमें से बहुत लाभ प्राप्त कर सकेगा । यदि शिक्षा में अ्रंग्रेजी को 
स्थान देना ही हो, तो जितना ही देर में दिया जाय उतना है 
ठीक है। क्योंकि स्वदेशी, स्वकर्म, स्वर्म, स्वभाषरा और स्वराज्य के 
संस्कार दृढ़ हो जाने के बाद ही कोई अंग्रेजी साहित्य का श्रभ्यास करे 
तो उससे वह बहुत लाभ उठा सकता है, और स्वदेश तथा इद्धलैण्ड 
को भी बहुत लाभ पहुँचा सकता है। आजकल अंग्रेजी शिक्षा की बदौ- 
लत जो हमारी राष्ट्रीय द्वानि होती जा रही है, उसे तो श्रतिशीघ्र रोक 
देने की आ्रवश्यकता है । 


आम 
हिन्दुस्थान की राष्ट्र-भाषा 

मारा प्रयत्न दिन्दुस्थान में एकभाषा करने का नहीं है। हमारा 

यह भी अ्रभिप्राय नहीं है कि भिन्न-भिन्न प्रान्तों की भाषायें 

नष्ट होकर भारत में एक द्वी भाषा रहे। दिन्दुश्थान जैसे विशाल राष्ट्र 
की सर्वाज्ञीग उन्नति के लिए भिन्न-भिन्न गुण और स्वभाव वाली 
प्रान्तीय जातियों की जितनी श्रावश्यकता है, उतनी ह्वी भारतीय संस्कृति 
के सार्वदेशिक विक्रास के लिए भिन्न-मिन्न भाषाओं की भी ग्रावश्यक्रता 
है। किन्तु जैसे भिन्न-भिन्न इन्द्रियों में सश्लार करनेवाला मन तो एक 
ही हे, जिसके द्वारा सम्पूर्ण शरीर में एकरूपता और एकप्राण का 
सथ्जार होता है, उसी तरह आज हिन्दुस्थान में एकराष्ट्रीयता की भावना 
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जाग्रत तथा व्यक्त करने के लिए राष्ट्रीय भाषा की अत्यन्त आवश्यकता 
है। पर यह आवश्यकता आज ही उत्न्न हुई हो, सो नहीं। बहुत 
प्राचीनकाल से हिन्दुस्थान में प्रयत्नपूर्वक राष्ट्रीय भाषा निर्माण करके उसे 
विकसित किया गया है । जब हिन्दूराष्ट्र ते नस्त्री था, सुसंस्कृत था, सम्पूर्ण 
जगत में श्रेष्ठ था, उस समय हिन्दुस्थान के उत्तमोत्तम विचार, आयों के 
काव्य ओर तत्त्वज्ञान, आर्यों के पराक्रमों के वणंन और आयों की शाब्जीय 
खोजें आ्रादि सभी शुद्ध,उदात्त और संस्कृत भाषा में किये जाते थे; श्रौर इसी 
लिए, उस भाषा को देववाणी का गौरवान्वित पद प्राप्त हुआ । जब हिन्दु- 
स्थान की अ्वनति हुईं, भारत की श्रभिरुचि बिगड़ी, तब भी हीन विचार 
और अ्रछील कल्पनाओं से संस्कृत भाषा को दूषित कर देना उस वक्त 
के लोगों ने ठीक न समका | इसलिए उन्होंने प्राकृत-भाषा का श्राश्रय 
लिया । संल्कृत-माषा में आरयों को शोमित करनेवाले शुद्ध विचार ही 
लिखे जाते थे। आगे चलकर यह स्थिति भी भ्रष्ट हुई, राष्ट्रीय जीवन 
क्षीण हुआ और +िर कुछ भी नियम न रह गया । बीच में दिन्‍्दुश्रों ने 
फिर से खड़े होने का प्रयत्न किया; और उस समय भी उन्होंने श्रेष्ठ 
विचारों के लिए संस्कृत-भाषा ह्वी का दोहन किया; पर लोक-जागति के 
लिए उस समय की प्रचलित भाषाओ्रों को उपयोग में लाने के सिवा 
दूसरा चाए नहीं था। श्रतः जहाँतक हो सका संस्कृत वाडमय का 
प्रचलित भाषाओ्रों में रूपान्तर कर दिया गया | आज राष्ट्रीय जीवन 
फिर से ज़ोरों के साथ फुँकार मारने के लिए प्रयतज्ञ कर रहा है। उसे 
प्रकट करने के लिए राष्ट्रीय भापा की भी श्रावश्यकता पैदा हुई हे । 
अत: सवाल खडा हआ कि यह राष्र-भाषा कौनसी हो! यह एक 
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अत्यन्त व्यावहारिक प्रश्न हमारे सामने उपस्थित हुआ है | पर राष्ट्र की 
उन्नति तो पूरं-परम्परा का अनुमरण करके ही हो सकती है । यह महान 
सिद्धान्त जिसे मान्य है, उसके आगे यह सिद्ध करने की आवश्यकता 
नहीं कि श्राज की राष्ट्रभाषा संस्कृद-परम्यरा का अनुसरण करके ही 
होनी चाहिए । “४ 

पर श्राज भारत में केवल हिन्दू ही नहीं रहते । अद्वी त-वादी प्रेम- 
धर्मी हिन्दुस्थान में इस्लाम और इस्लामी संस्कृति को हमेशा के लिए 
स्थान मिला है; और इससे भारत की राष्ट्रीय संस्कृति को एक शिष्ट 
मार्ग प्राप्त हुआ हैं। यह मार्ग राष्ट्रीय भाषा में व्यक्त होना चाहिए । 
यह प्रयज्ञ मुसलमानी राज्य के उत्कर्षकाल में हुआ था । बड़े बड़े हिन्दू 
परिडत अरबी और फारसी भाषा का श्रध्ययन करके उन भाषाश्रों में 
इ प्रतिम काव्य लिखते थे, और बहुतेरे मुसलमान बादशाह संस्कृट* 
पश्डितों को श्राश्रय देकर श्र स्वयं संस्क्ृत-साहित्य का अध्ययन करके 
हिंद-संल्कृति का रहस्य समझने की कोशिश करते थे। इस तरह धीरे-धीरे 
हिन्दुस्थान की भाषा निर्माण हुई | हिन्दी श्रोर उदू उस भाषा के दो 
स्वरूप हैं | मुसलमानी राज्य में धार्मिक विरोध पूर्णता से नष्ट न हो 
सका--हिन्दू और मुसलमानों की रहन-सहन एक न हो सकी; और 
इसी कारण हिन्दी और उदू के बीच का भेद बना रहा । वत्तमान 
स्थिति में वह विरोध तेजी के साथ घटता जा रहा है, इसलिए सम्मव 
है कि थोड़े प्रयक्ष से हिन्दी और उद्‌' के बीच का भेद बहुत ही घट 
जाय । मुसलमानी सत्ता के बाद अंग्रेजी और अंग्रेजी स्ष॑स्कृति का 
बहुत ही प्रबल प्रभाव इमपर पडा हैं, जिसके कारण हिन्दुस्थान की 
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सभी भाषाओं पर और जन-समुदाय की विचार-शैली पर श्रंग्रे ज॑। पद्धति 
का प्रभाव हुआ है। वह सवथा श्रनिष्ट है, यह भी नहीं कहा जा सकता। 
अंग्रेजी विचार-पद्धति और अंग्रेजी ढड्ल की वाक्य-रचना केवल 
आधुनिक सुशिक्षितगण की भाषा ही में दीखती है । जन-साधारण की 
भाषा को उसका स्पशं नहीं हुआ । यह भी एक तरह से इृष्ट ही है । 

अंग्रेजों ने भारत को श्रपना देश नहीं बनाया है। उन्हें तो यहाँ 
केबल राज्यकर्ता ही के समान रहना है। उन्हें हिन्दपुत्र नहीं होना है । 
इसीलिए उनकी भाषा भी यद्वाँ कदापि बद्धमूल न होगी। जिस तरह 
हमपर अ:ग्रेजी संस्कृति का प्रभाव पड़ता है किन्तु ऋग्रेज लोग हमारे 
साथ नहीं रद्दते हैं, न हमारे साथ मिलते-जुलते ही हैं, उसी तरद्द अंग्रेजी 
साहित्य और अ्रंग्रेजों की विचार-द्धत का प्रभाव हमपर होते हुए भी 
झंग्रेजी भाषा का हिन्दुस्थान में राष्टभाषा होना या बने रहना सम्मव- 
नीय नहीं ॥ राष्ट्र-माषा तो दिन्दी ही हो सकती है । 

यह हुआ सामान्य सिद्धान्त; पर 'नर साँची करनी करे, तो 
नर का नारायण होय' इस तत्त्व के अनुसार प्रयतक्ञ करने पर कोई भी 
बात अशक्य नहीं । पाश्चात्य संस्कृति और आर्य संस्कृति--इन दोनों के 
बीच की विषमता देखते हुए कोई यह नहीं कद्द सकता था कि हिन्दु- 
स्थान में पाश्चात्य प्रजा का राज्य होगा, किन्तु हम श्राँखों देखते हैं 
कि वही श्राज सत्य हो गया | इसी तरइ यदि हम सोते ही रहेंगे तो 
पुरुषार्थी अंग्रेज लोग कालान्तर में श्रंग्रेजी को केवल भारत की राष्ट्रीय 
भाषा ही नहीं किन्तु देश की भी एक भाषा कर सकेंगे। यह्द मान लेने 
के बहुतसे प्रबल कारण पाये जाते हैं कि उनकी सचमुच यह श्रभिलाषा 
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है भी। आजतक उनकी शिक्षा-नीति इसी दिशा में अपना काम 
कर रही हैं। और वह सफल हुई है, ऐसे श्आानन्दोद्गार हाल ही में 
बड़े लाठ साहब के मुख से जान-बूककर या अ्रनजान में निकल पड़े हैं । 
वे तो यह भी सुख-स्वप्त देख रहे हैं कि थोड़े ही दिनों में अंग्रेजी हमारे 
घरों में घुस जायगी | ४४ १९. ६५+, 

अब यह विचार करना चाहिए कि श्रा्यों के वंशजों और 
आरये-संस्कृति के अ्भिमानियों को ऐसा होंने देना इष्ट है या नहीं ! 
हम स्वीकार करते हैं कि अंग्रेजी राज्य से हमें कुछ लाभ पहुँचा है। 
इसी तरह अंग्रेजी भाषा की उपयोगिता भी हमें मान्य है। परन्तु श्रपने 
धर्म के लिए, अपनी संस्कृति के लिए, श्रपने पूर्वजों के नाम के लिए, 
ओर अपने वंशजों के ऐहिक और पारलौकिक कल्याण के लिए हम 
अपनी देश-भाषा को छोड़ नहीं सकते । हमारे राष्ट्र का प्राण--हमारी 
राष्ट्रीय भाषा ब्रो हिन्दू ओर मुसलमानों में आज सैकड़ों वर्षो से भेद- 
भाव न रखनेवाली हिन्दी-भाषा ही होनी चाहिए। अंग्रेजी भाषा को 
राष्ट्रभाषा के सिंहासन पर बिठाना हमारी संस्कृति को तिलाञ्जलि देने के 
समान है | इमारे एक भारी विद्वान की राय हे कि सुशिक्षितों की 
सामान्य भाषा अंग्रेजी है श्रोर अ्रशिज्षितों की सामान्य भाषा हिन्दी । 
वह एक प्रौढ़ विद्वान हैं श्रोर उनका विरोध करने योग्य शक्ति मुझमें 
नहीं, तो भी मुझे इतना तो स्पष्ट विदित द्वोता है कि यह बात साधारण 
रीति से अशक्य है--और अशक्य है, यह परमेश्वर की बड़ी ही कृपा 
समभनी चाहिए। यदि सुशिक्षित और श्रशित्षित की भाषाश्रों में 
इतना भेद हुआ तो राष्ट्र का प्राण गया ह्वी सममिए । यूरोप में श्रीमान 
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श्र निधन ऐस भेद समाज में पड़ जाने से दोनों विभक्त हो गये । श्रत- 
एव वहाँ के समाज में कैसे भयंकर उत्पात ह्ोत हैं, इसका वर्णन हम लोग 
पढ़ते रहते हैं । हमारे देश में सुशिक्षित और श्रशिक्षित के बीच में फूट 
होकर वह यहाँतक पहुँच जाय कि हमारी-उनकी भाषा ही भिन्न हो जाय 
तो कितना भयद्भूर अनर्थ होगा, इसकी कल्पनामात्र से रोमाश्व हो जाते 
हैं। जिस समय सुशिक्षितपन संस्कृत-भाषा के आश्रय में रहा था, उस 
वक्त के सुशिक्षित विद्वान समाज से भिन्न नहीं हो गये थे । अ्रपनी 
संस्कति को जन-समाज में श्रन्तिमान्तिम श्रेणी के मनुष्य तक पहुँचा देते 
थे। अंग्रेजी द्वारा शिक्षा-प्रात्त समाज आज ही प्रजा से बिछुड़ा हुआा 
नजर आता है | फिर भाषा-भेर हो जाने पर तो समाज का उच्छेद 
ही न हो जायगा ! 

अंग्रेजी राज्यकर्ताओं की भाषा है और इसीलिए हमें उसे 
राष्ट्र-भाषा बना लेना चाहिए, ऐसा कहनेवाला भी एक दल सुशिक्षितों 
में ६ | ऐसी राय यदि अ्शिक्षित-दल की होती तो इसमें कोई आश्चर्य 
नहीं मालूम होता; क्योंकि राजा तो राज्य का खामी है, उसकी इच्छा 
के अनुसार प्रजा को चलना चाहिए, यही उनकी भावना होती है । 
परन्तु सुशिक्षित-दल तो जानता हैं कि राज्य प्रजा के हित के लिए है 
और राजा ध्रजा-हित का सेवक है। सुशिक्षितों को तो उलठा यह कहना 
चाहिए कि यदि राजा को अ्रपने कतंव्य का भलीमांति पालन करना 
है तो उमे प्रजा की संस्कृति के साथ एकरूप होकर प्रजा ही की भाषा 
में बोलना चाहिए, प्रजा ही की भाषा में विचार करना चाहिए, ओर प्रजा 
हो की भाषा में उसे स्वप्न देखने चाहिएँ | गुजंराधिपति सयाजीराब ने 
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इसी तत्त्व को समभकर राष्ट्रभाषा को राजभाषा बनाया। यदि आज 
बड़ौदा में फिर से मराठी राजभाषा होजाय तो इसे कौन श्रच्छा कहेगा ? 
इसी न्याय से सारे हिन्दुस्थान में देशी भात्रा ही राजभाषा होनी चाहिए, 
इस राय की पुष्टि हम क्‍यों न करें ? 

देशी भाषाशओ्रों में से ही एकाथ राजभाषा होनी चाहिए, इतना 
सिद्ध हो जाने पर हिन्दी का खास पतक्षपात करने की विशेष श्रावश्यकता 
रह ही नहीं जाती | शक््याशक्य का विचार तो केवल सुशिक्षित ही करते 
हैं। जन-समाज ने तो इस प्रश्न का निर्णय न जाने कबसे कर रक्‍्खा 
है । एक बात अ्रभीश मालूम होजाने पर उसकी शक्‍यता का विचार 
करते हुए बेठे रहना तो कायरता है । ऐसे चिन्तनों में कालयापन 
करना पौरुषहीन लोगो का काम है। मारे हिन्दुस्थान में ईमानदारी से 
द्वारपात़ की नौकरी करनेवाला भी तिद्ध करता है कि हिन्दी सार्वत्रिक 
भाषा हो सकती है। हिन्दुस्थान के अनेक पंथों के साधुओ ने भी इस 
प्रश्न का निराकण किया है। साधु चाहे बच्ञाली हो, चाहे मद्रासी, पर 
बह हिन्दी में ह बोलेगा। यात्रा करनेवालों का अ्रनुभव देखने से 
भी हिन्दी ह्वी राष्ट्रभाषा मालूम होती है । कैलास से समेश्वर तक और 
द्वारका से कामाज्षी तक हिन्दी से भलीभाँति काम चल सकता है। 

बहुतेरों का प्रश्न यह होता है कि यद्यपि हिन्दुस्थान में लोग अ्रधि- 
कांश हिन्दी जानते हों, तो भी राष्ट्र-नाषा के श्रेष्ठ पद को प्रास कर 
सकने के योग्य प्रौढ़ वाइमय उसमें कहाँ है ! पर यह कहना भ्रमात्मक 
होगा कि द्विन्दी का वाडमय प्रौढ़ नहीं है। प्राकृतिक वर्णन करनेवाली 
कवितायें लीजिए; श्ज्ञार, वीर, कदणा, भक्ति या और कोई दूसरा रस 
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लीजिए; उन सभीमें संसार की किसी भी भाषा से हिन्दी पीछे नहीं पढ़ 
सकती । जिस भाषा में तुलसीदासजी ने अपनी रामायण लिखी, जिस 
भाषा में कबीरदासजी ने भक्ति-मार्ग का प्रतिधादन किया, जिस भाषा 
में गोपियों के साथ श्रीकृष्ण का प्रेम प्रकट हुआ, जिस भाषा में विचार- 
सागर जैसे वेदान्त-रक्ष रचे गये, जिस भाषा में सूरदासजी का कविता- 
सागर उमड़ रहा है, ओर जिस भाषां में भूषण कवि ने गोब्राह्मण- 
प्रतिपालक शिवाजी के प्रताप का वर्णन किया, उसका वाडुमय प्रोढ़ 
नहीं, यह कौन कहेगा ! आ्राधुनिक शास्त्रीय शोधों की पुस्तकें हिन्दी में 
न हों और इतिहास तथा राजनीति की मीमांसा करनेवाली पुस्तकें उसमें 
न हों, तो भी वह दोष उस भाषा का नहीं । हमारे मध्यकालीन जीवन 
का एकाज्जी भाव ह्वी इस स्थिति का उत्तरदाता है। हमारा जीवन व्या- 
पक हुआ नहीं कि हिन्दी भाषा भी देखते ही देखते उस दिशा की ओर 
वेग से बढ़ी नहीं । जिस भाषा ने साहित्य के एक विभाग में अ्रपनी 
सामर्थ्य, अपनी क्षमता और अपना उत्कर्ष प्रकट किया है, वह भाषा 
अन्य विभागों में लड्जड़ी रहेगी, यह संशय ही श्रयुक्त है । 

आधुनिक साहित्य में हिन्दी कुछ पीछे है, तो भी एक तरह से वह 
पिछड़ना उसकी राष्ट्रमाषा होने की योग्यता को बढ़ाता है। उसे 
बड़ाली, मराठी और गुजराती श्रादि सभी प्रान्तों में लोग सुगमता से 
अपने शअ्रनुकूल बनाकर सचमुच राष्ट्रभाषा बना सके, ऐसी स्थिति-स्था- 
पक है; और आज वही प्रयक्ष चल रहा है । विद्वत्तापूर्ण कितनी ही 
बड़ला पुस्तके हिन्दी में श्रनुवादित हो रही हैं । ईश्वरचन्द्र विद्यासागर, 
बल्धिमचन्द्र चद्मोपाध्याय, रामकृष्ण परमहंस और रवीन्द्रनाथ ठाकुर 


हिन्दुस्थान की राष्ट्र-भापा ८३ 


अादि बह्णाली विद्वान्‌ और साधुगण हिन्दी में वेष धारण कर हमारे 
साथ भाषण करने लगे हैं। मद्दाराष्ट्र के शञानेशवर श्रोर रामदास आदि 
हिन्दी में उपदेश करने लगे हैं । तिलक का “गीता-रद्दस्थ” महाराष्ट्र के 
साथ ही उत्तर हिन्दुस्थान को भी मिला है । सर देसाई के अनेक वर्षों 
के प्रयक्तां का फल हिन्दी को एक ही श्रनुवाद में प्राप्त हुआ है। गुज« 
रात की 'सरस्वतीचन्द्र! जैसी पुस्तक भी हिन्दी-रूप धारण करके गुजरात 
के विद्वद्रत्नों की प्रतिभा का परिचय कराती हैं। पदढ़ीआ्रार की पुस्तकों 
के अनुवादों ने सामान्य हिन्दी मनुष्यों को स्वग की कुझ्ली बतलाई है । 
महात्मा गांधी का आरोग्य विषयक सामान्य ज्ञान! हिन्दी वालों को 
भी सुलभ हो गया है। ८ ८2:४५ 

यद्यपि इस प्रश्न की विशेष चर्चा महाराष्ट्र म॑ नहीं हुई कि हिन्दु- 
स्थान की राष्ट्रभाषा कोनसी होनी चाहिए, तो भी महाराष्ट्र के संस्थापकों 
ने महाराष्ट्र के लिए उसका निराकरण कर दिया है। शिवाजी ने हिन्दी- 
नवस्त्नों में से भूषण कवि को बुलाकर उन्हें श्रपना राजकवि बनाया 
और उन्हें कन्याकुमारी से हिमालय तक भेजकर हिन्दी को राष्ट्र-भाषा 
का स्थान दिया है; श्रोर इसीसे सातवलेकर, दिवेकर, सप्रे श्रोर मंगादे, 
पराड़कर और तामसकर, साठे और गदें जैसे लोग मराठी और द्विन्दी की 
सेवा कर रहे हैं। और यह बात कुछ श्राजकल की नहीं । नामदेव श्रौर 
तुकाराम आदि साधुश्रों ने भी हिन्दी में पद्म-रचना की है | दरजी जाति 
के महाराष्ट्र साधु नामदेव की हिन्दी कविता सिख लोगों के पवित्र धर्म- 

ग्रन्थों में सम्मिलित की गई है । 
गुजरात की श्रोर से मीसबाई, अखा, दयाराम और दलपतराम 


८ जीवन-सा हित्य 


आदि ने भी हिन्दी को अपना कर चुकाया है । प्रेमानन्द के पहले 
गुजरात में ग्रन्थों की रचना भाषा ( ब्रज-भाषा ) ही में हो, ऐसा माना 
जाता था । प्रेमानन्द के बाद गुजराती भाषा में काव्य-रचना होने लगी, 
तो भी हरेक प्राचीन कवि ने हिन्दी में भी अपनी लेखनी चलाई है। 

यह सब तो हुई हिन्दी की सेवा । किन्तु चिरकाल से उपेक्षित 
और ज्ञीण हिन्दी को स्वाभिमान की अमृतसंजीवनी पिलाकर उसमें 
नवजीवन का सश्जार करा देनेवाले धन्वन्तरि एक गुजेरपुत्र थे, इस 
विचार से किस गुजराती को अ्भिमान उत्पन्न हुए बिना न रहेगा ! 
स्वामी दयानन्दजी ने हिन्दी को आर्य-भाषा' का गौरवपूर्ण नाम देकर 
पञ्नाब-जैसे पिछड़े प्रान्त में भी उसकी प्रतिष्ठा की है । 

इस तरह गुजराती, दक्षिणी और बड्भाली लोगों ने हिन्दी को अ्पना- 
कर उसकी सेवा की है। अ्रतरए्व उसका प्रान्तीयत्व नष्ट हो गया और 
शब्द-प्राचुये के सम्बन्ध में, वाक्य-रचना की विविधता में और विवेचन- 
पद्धति के सौष्ठव में वह गम्भीर, ललित, विपुलार्थ-वाहिनी और राष्ट्रीय 
बनती जाती है| इसीसे श्राज एक महाराष्ट्रीय नाटक-मण्डली कलकत्ते 
में जाकर हिन्दी भाषा में नाटक करके बड्जाली रसिकों का मनोरश्जन 
कर सकती है । 

जिस तरह नदियाँ पर्वत से धो-घो शब्द कर बहती हुईं अ्रपनी 
गोद्‌ के बच्चों & को खूब दूध $ पिलाती हुईं श्रपना जल महासागर को 
श्रपंण करती हैं, उसी तरह आज किसी भी हिन्दुस्थानी भाषा का उत्तम 


# छोटे-छोटे टीले श्रांदि । $ पानी । 


हिन्दुस्थान का खूट्ट-भाषा ट्ष 


ग्न्थ हो ( फिर चाहे वह स्तस्त्र लिखा गया हो, चाहे किसी पाश्चात्य- 
अन्थ का अनुवाद हो ) हिन्दी में उसका भाषान्तर तत्काल हो जाता 
है | एक ही ग्रन्थ के गुजराती, मराठी और बज्ञाली तीन स्वतन्त्र भाषा- 
न्तर सम्मुख रखकर जब हिन्दी-लेखक उसका (इन्दी भें अ्रनुधाद करता 
हे, तब मूल-लेखक का रहस्य द्राक्षापाक के समान प्रकथ होता है! 
इृतलिए कौनसी भाषा हिन्दुस्थान की राष्ट्रएभाषा होने के योग्य है, 
अथवा हिन्दी भाषा राष्ट्रभाषा होने योग्य है या नहीं, आदि कायरों को 
भड़का देने वाली अनन्त शद्भाओओों से सिरपच्ची न करके हमें इसीका 
विचार मुख्यतः करना चाहिए कि हिन्दी-भाषा का भ्रसार राष्ट्रभाषा के 
रूप में शीमता से कैसे हो ! थोड़ी-बहुत हिन्दी तो हम सब समभते हैं; 
किन्तु आज की परिस्थिति को ध्यान में रखकर हिन्दुस्थान के भिन्न-भिन्न 
प्रान्तों के साथ ष्यवह्ार राष्ट्रसंघटन को अधिक दृढ़ बनानेवाली, 
संस्कृत-वाहममय की वारिस, हिन्दू-मुसलमानों को एकसमान अ्रपनी 
मालूम होनेवाली श्रोर इसी देश में जन्मी हुई हिन्दी में हमें श्रपने 
हृदय के सभी तरह फे उदात्त विचार ओर गूढ भाव प्रकट कर सकने 
का खूब प्रयज्ष करना चाहिए | सबसे पहली बात यह है कि हमारे 
अध्ययन-क्रमों में हिन्दी का प्रवेश होना चाहिए । प्राथमिक, माध्यमिक 
शोर उच्च शिक्षण में हिन्दी एक आषश्यक घिधय मानी जाना चाहिए | 
इसके बाद हरेक प्रान्तवासी को राष्ट्र की सेवा के लिए अपनी भाषा 
के उत्कृष्ट ग्रन्थों का भाषान्तर हिन्दी में करने का प्रयत्ञ करना चाहिए। 
जब श्रयनी भाषा में बोलना सम्भव न हो, तब हरेक भारतवासी को 
अपना काम अंग्रेज़ी की श्रपेज्ञा हिन्दी में चलाने का निश्चय करना 


प्प्द जीवन-साहित्य 


चाहिए | आज अखिल-भारतीय प्रश्नों की चर्चा अंग्रेज़ी में होती है, 
उसके बदले में वह साधारण जन-समाज की समझ में आनेयोग्य 
हिन्दी में होनी चाहिए। सर्वधरान्तीय संस्थाओं को अपना काम-काज 
हिन्दी में करना चाहिए | उदाहरणार्थ--काशी का हिन्दू विश्व-विद्यालय, 
गोखले की भारत-सेवक-समिति, बड्शलोर-स्थित ताता का शाख्र-संशो- 
घक विद्यापीठ, भारतवर्षीय महिला-विद्यापीठ, सकल धर्म परिषद्‌ और 
राष्ट्री-मह् भा आदि-आदि । प्रान्तीय शिक्षा के लिए, स्थापित संस्थायें 
प्रान्तीय भाषाओं में ही शिक्षा दें; परन्तु अति उच्च शिक्षण के लिए 
स्थापित एवं भारतीय संस्थाश्रों में शिक्षण हिन्दी ह्वी में दिया जाना 
चाहिए | हमारे मुसलमान ओर ईसाई भाइयों के हित के लिए यदि 
कुरान और बाइबल के अत्यन्त सरल अनुवाद हिन्दी भाषा में शीम्ता 
से हो जायें तो कैसा अच्छा हो ! 

इतना कर लेने के बाद हम सरकार से भी प्रान्तीय शासन-कार्य में, 
प्रान्तीय भाषा और देश के सामान्य राज-कार्य में, हिन्दी प्रचलित करने 
के लिए प्राथना करके उसे वह करने के लिए मजबूर कर सकते हैं । 
महकमे जड्जलात में, वेद्यक-विभाग में, पुरातत्त्व-विभाग में श्रथवा वाता- 
वरण-विज्ञान में हिन्दुस्थान के द्रव्य से जो शोध की जाती हैं, वे सब हिन्दु- 
स्थान के किसानों और व्यापारियों के उपयोग के लिए सरकार को 
हिन्दी ही में छुपानी चाहिएँ, इस तरह का आग्रह हम कर सकते हैं । 
पर इसके लिए मुस्तैदी के साथ प्रयत्न होने चाहिएँ । हाथ जोड़ कर 
“यह कैसे होगा ?! कहकर बेठे रहने से काम न चलेगा । करने से सब्र 
कुछ हो सकता है; प्रयत्ष करने ०र यश मिले बिना नहीं रह सकता । 


भावी युग को शिक्षा ८ 


स्व॒राज्य-सम्बन्धी हमारी योग्यता घराद- विवाद या शाब्दिक प्रमाण 
से सिद्ध करने की अ्रपेज्ञा यही उत्कृष्ट मार्ग है कि राष्ट्रहित के जिन 
अत्यन्त आवश्यक कार्यों को सरकार नहीं कर रही है उन्हें अपने हाथ 
में लेकर पूर्ण कर दिखावें । जब सरकार हमारे कार्य, को अ्रसम्भंव 
करेगी, तब हम देख लेंगे | हिन्दी को राष्ट्रभाषा का पद देना, उसका 
प्रचार बढ़ाना, तथा उसके साहित्य में वृद्धि करना सरकार का भी काम है । 
थदि सरकार स्वदेशी श्रर्थात्‌ राष्ट्रीय होती तो वैसा अवश्य करती। आज 
की सरकार वैसा नहीं करती, इसलिए स्वराज्यामिलापियों को यह काम 
अपने हाथ में लेकर अपनी स्वराज्य की पाभ्ता सिद्ध कर देनी चाहिए। 
हमारी पात्रता का निर्णय सरकार करे, उसके पहले हमें स्वयं कर लेना 
चाहिए । हिन्दी के प्रचार-द्वारा यह काम करने के लिए. यह सोनइला 
अवसर है | हम॑ यह दिखा देना है कि हम अपने निश्चय को पूरा कर 
सकते हैं । ऐसा करने से हमें स्व-सामथ्य की--सड्डल्प-सामर्थ्य की 
प्रतीति होगी और इच्छित मड्डल प्राप्र होगा । 


( ६ ) रा 


भावी युग की शिक्ता 
सतत साधारण जन भविष्यकाल को श्रस्पष्ट, दूरवर्ता और परदे 
के पीछे ढंका हुआ मानते हैं; पर यह बात सच नहीं हैं। 
भविष्य-काल भूत-काल ही में छिपकर बिचरता है | वतंमान काल में 
रहते हुए भी वह वर्तमान काल के नियमों से बँषा हुआ नहीं रहता । 


८८ जीवन-साहित्य 


उसके अपने भविष्य के नियम जुदे ही होते हैं। वह उसीके प्रति वफा« 
दार रहता है । श्राज के लड़के--हमारी गोद में खेलनेवाले बच्चे--- 
भविष्य-काल के नागरिक हैं । इन्हें मविष्य-काल के अ्रनुकूल शिक्षा देंना 
हमारा काम है| 

बहुतेरे मानते हैं कि शिक्षा का श्रर्थ है मानव-जाति की भूतकाल 
की कमाई के संग्रह का आथेय बनाकर बच्चों को देने की क्रिया । किन्तु 
यह भूल हैे। कई बार भूतकाल का सश्चय बोक-रूप हो जाता है। 
भूत-काल का भार उठाकर जीवन-वयात्रा में प्रयाण करना चाहिए, यह 
बच्चों को कहना महज क्रूरता है। भूतकाल के अनुभवों को फेंक दें , 
यह में नहीं कहता | वत्तमानकाल भूत-काल ही से बनता है, उसीसे 
भविष्य काल को दृष्टि मिलती है--यह सच है; परन्तु केवल इसीलिए 
भूतकला को भूत क॑ तरह भविष्य के कन्षे पर न चढ़ बैठना चाहिए | 
भूतकाल कितना ही चतुर और बूढ़ा हो तो भी उसमें बुड़ापे का अन्ध- 
त्व तो ग्राही जाया करता है | छोटे बच्चे का हाथ पकड़कर जिस 
तरह बूढ़े चलते हैं, उसी प्रकार इस प्राकृतिक नियमानुसार जीवन-यात्रा 
का अगुआपन बालक भविष्य काल के ही हाथ गे होना चाहिए । 

प्राचीन काल के मनुष्यों ने भविष्य-काल के प्रति इतनी श्रद्धा 
सर्वदा नहीं बतलाई, इसीसे कई बार मुझे यह खयाल हुआ कि ठीक 
हुआ जो आजतक लोगों को न सुरा कि तीन से छः वर्ष तक 
के कोमल बच्चों को पक्की शिक्षा दें; नहीं तो बेंत, डण्डे और 
क्रवायद की पुरानी पद्धति में हमारी यह पीढ़ी कभी की कुचल 
गई होती । 


भावी युग की शिचा ८६ 


भविष्य की शिक्षा भूतकाल की शिक्षा से बिलकुल ही भिन्न होती 
हैं। शिक्षा की पद्धति के विकास की जाँच करने से उसमें हमें एंक स्वा- 
भाविक विकास दीख पड़ता है। मनुष्य सबसे पहले शरीर ही को पदचा- 
नता है श्रौर शरीर के द्वारा ही सब काम लेना चाहता है। बालकों की 
स्मरण-शक्ति का विकास नहीं हुआ; बस, करो शरीर-दण्ड का प्रयोग । 
बच्चा व्याकरण के नियमों को नहीं समझ सकता; कहो, इसे रटकर 
मुखाग्र करे | बच्चे की श्रघिक कार्य करने की वृत्ति और चैतन्यता 
शरारत में परिणत हो जाती है; दो, इसे भूखों मरने की सजा | एक 
समय यही दस्तूर था। शरीर के द्वारा मन को तैयार करने के प्रयास 
ही के फलस्वरूप आध्यात्मिक संसार में प्राणायाम की प्रथा का आ्रावि- 
ष्कार हुआ हैं। श्रास को रोककर मन को रोकने की यह एक युक्ति हे । 
देह-दण्डन श्रर्थांत्‌ देह को दण्ड देना इसी युग की एक दवा है | हम 
इस पद्धति को 'शारीरिक युग” कह सकते हैं । 

फिर “ुद्धियुग” का श्रवतार हुआ | बुद्धियुग” में तक पर असीम 
विश्वास था | गुरु और शिष्य के चीच में हुए प्रसिद्ध संवाद श्रभीतक 
लिखे हुए मिलते हैं | बुद्धि को पराजित कर देने से सर्वेस्व प्राम्त होता 
है, यही उस समय माना जाता था। इसी कारण शिक्षा का अन्तिम 
आदश रहता था सभा जीत लेना | इन्हीं दिनों दिन-दहाड़े मशालें 
जलवाकर मन्लों की तरह विजयाभिलाषी विद्वान घूमते होंगे । 

परन्तु अ्रन्त में मनुष्य ने देखा कि तक अप्रतिष्ठित है। मनुष्य का 
रहस्य मस्तिष्क में नहीं, द्वदय में हे । राजधानी कलकरत्ते में नहीं, पर 
दिल्ली में है । जब लोगों ने यद्द देखा, तब द्वदय का युग श्रारम्म हुआ | 
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इस युग में सज्ञीत और कला शिक्षा में सम्मिलित हुई | संस्कारों और 
विधियों का महत्व प्राप्त हुआ । हृदय के द्वारा ही शिक्षा दी जाय, इस 
तत्त्व के साथ गुरुन्भक्ति और गुरुपासना श्रारम्भ हुई । 

इसके बाद का युग है आत्मयुग । मानव-जाति इस श्रात्मयुग 
में प्रवेश करने की तेयारी कर रही है। आत्मा का स्वभाव है-- 
स्वतन्त्रता, निर्भयता, तेजस्विता और म्वरय॑-स्फूर्ति । आत्मा का स्वभाव 
है, निविरता और प्रसन्नता | जो शिक्षा इन वृत्तियों के द्वारा दी जाती 
है वह आध्यात्मिक शिक्षा कही जाती है। यदि बचपन ही से 
ऐसी शिक्षा दी जाय तो वह बच्चों के लिए बलप्रद हुए बिना नहीं 
रह सकती । 

आध्यात्मिक शिक्षा में प्रतिस्पर्दां को स्थान नहीं मिल सकता, वहाँ 
तो सात्विक सहयोग ही हो सकता है। श्रात्मिक शिक्ष। में डर और 
लोभ को जायन करके काम नहीं लेना होता; बल्कि चैतन्य में जो 
स्वाभाविक उत्साह होता है, उसीके द्वारा काम लिया जाता हैं । 
आत्मिक शिक्षा में कमंयोग प्रधान रहेगा, फिर भी उसके साथ भ्यान- 
योग और भक्तियोग पूर्णतया मिले हुए होंगे। इसीको थोड़े में कहना 
चाहें तो आत्मिक शिक्षा का अ्र्थ कम, भक्ति, ध्यान और ज्ञान का 
अपूर्व रसायन हैं । 

वीरयुग में कलहबृत्ति का विकास भी शिक्षा का आ्रादश्श रहता था। 
आत्मिक शिक्षा में श्रात्मा की स्वाभाविक निर्भयता और तेजस्विता को 
ही विशेष महत्व दिया जाता है। ऐसी शिक्षा के द्वारा ही श्रात्मिक युग 
का, अ्रहिंसात्मक स्वराज्य का, आवाहन हो सकता है। जिन बालकों 
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को आप्मिक शिक्षा मिली है, वही श्रहिंसात्मक स्वराज्य के प्रति सम्पूर्ण 
श्रद्धा प्रदर्शित कर सकते हैं । 

प्रेम, पवित्रता और पैय--ये आत्मिक शिक्षा के आ्राधारस्वरूप हैं । 
शारीरिक दण्ड द्वारा ऐसी शिक्षा नहीं दी जा सकती, न विद्यार्थी को 
तकं-बितक के जाल में पारंगत करके ही वह दी जा सकती है । तरह- 
तरह के विधिन्विधानों से भी वह विकसित नहीं की जा सकती | गुरु 
केवल अनुकूल वातावरण खड़ा करे, उसमें अपनी शुद्ध वृत्ति से शुभ 
संस्कार भौर शिव संकल्प उंडेलता रहे, और बच्चों को स्वयं-स्फूर्ति 
से--स्वेच्छा से--उन्हें ग्रहण करने दे । 'गुरोस्तु मोनं व्याख्यानं,शिष्याः 
संछिन्नसंशया:? इस बीज-मंत्र का श्रर्थ अब हम बराबर समभते हैं । 

इसका यह अर्थ नहीं कि बिना गुरु के शिक्षा दी जा सकती हैं। 
आज देश में हज़ारों गरीब बच्चे--लगभग सारा देश-शिक्षा से 
वंचित हैं । इस स्थिति को कोई प्राकृतिक शिक्षा नहीं कह सकता। 
क्रर प्रवृत्ति में आत्म-विकास की व्यवस्था नहीं है। गुरु अ्रपनी उपस्थिति 
से साक्षी रहकर ही आत्मा को स्वाभाविक वातावरण प्राप्त करा देता 
है, आत्मा के जाण्त होते ही स्वयं विकास का आरम्म द्वोता है । 

राजनीति की तरह शिक्षा में भी आ्रात्म निणय अ्रथवा स्त्रयं-विकास 
का आदर्श सम्मिलित होना चाहिए । श्राज संसार में दो आदर्शों के 
प्रीच झगड़ा चल रहा हैं; एक तो साम्राज्य का आदश ओर दूसरा 
ध्वराज्य का । साम्राज्य का आदर्श चाहता है कि शासन के समस्त 
पृत्र एक के ही हाथ में आ. जावें। एक हुक्म करे और श्रन्य सब मानें; 
जहाँ-तहाँ एक की ही सत्ता का दोरदोरा हो; यही साम्राज्य का आदर्श 
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है| रावण ने इसी आदर्श का प्रयोग करके देखा था। शिक्षा में भी 
साम्राज्यवाद श्रा घुसा है। विश्वव्यापी शिक्षा का विभाग खोलकर, 
सर्वत्र एक हो साँचे के शिक्षित लॉग उत्पन्न करना भी साम्राज्य का 
ही आदर्श हुआ | स्वराज्य का आदर्श इससे भिन्न है। श्रात्मा एक 
ही है और वह परमात्मा का अंश है, इसलिए शिक्षा का उद्दे श्य सभी 
जगह एकसा हो; पर श्रात्मा प्रत्येक मनुष्य में प्रथकनव्ृथक्‌ रूप से 
प्रस्कुटित होता है, श्रतएव प्रत्येक को स्वतंत्र रीति से अपना विकास 
करने देना ही स्व॒राज्य का आदर्श है । 

सच बात तो यह है कि हम भविष्य के शिक्षकों को अ्रत्र भी ठीक 
तरह से नहीं समझ पाये | भविष्य का शिक्षक पुराने पंडितजी नहीं 
बल्कि प्रजा का गुरु है। आज राजनीति और समाज का नेतृत्व चाहे 
किसीके हाथ में हो, पर भविष्य में बच्चों की मनोरचना को बनाने*« 
वाले अध्यापक ही समाज के नेता ओर राजनैतिक अ्रगुआ होंगे | कक्‍्यों- 
कि भविष्य का अध्यापक जितना मानसशास्त्री होगा उतना ही समाज- 
शास्त्री भी होगा । समाज के हरेक अश्र"ग और प्रत्यंग के प्रति उसकी 
शानपूर्ण सहानुभूति होगी और प्रार्चान काल के दीघध॑दृश ब्राह्मणों ने 
समाज में जिस स्थान को प्राप्त किया था उसीको भविष्य के अ्रध्य।पक 
झोर उनकी शिक्षण-संस्थायें प्राप्त करेंगी। सच्चा ब्राह्मण राजा के 
शासन से भी परे रहता है, उसीतरह शिक्षण-संस्थायें भी स्वतंत्र रहनी 
चाहिएँ । ब्राह्मण को दान देकर जैसे नमस्कार करने की प्रथा है, उसी 
तरह श्राज भी धनी लोगों को अश्रद्धा-भक्ति-पूर्वक शिक्षण-संस्थाग्रा 
की सहायता करनी चाहिए और अपनेको धन का सद्व्यय करने का 
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श्रवतर देने के लिए सर्वदा अध्यापकगण का ऋणी रहना चाहिए ॥ 
ग्ध्यापक गण जितना ही समाज का विश्वास संपादन करेंगे और 
समाज उन्हें जितनी ही स्वतंत्रता देगा, उनकी शिक्षा उतनी ही सजीव-- 
प्राणशवान -होगी | श्रश्नद्धाशील बनकर यदि समाज अध्यापकों पर 
आतंक जमाना चाहेगा तो निस्सन्देह उनकी शिक्षा भी निष्याण होगी । 
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(७) 
शिक्षकों को सन्देश 


छुद्तेरे शिक्षक मानते हैं कि हम उदर-निर्वाद के लिए शिक्षक का 
पेशा करते हैं| उदर-निर्वाह हरेक मनुष्य को करना पड़ता 
है। राजा को भी उदर-निर्वाह करना पड़ता है और संन्यासी को भी । 
यदि मनुष्य धनवान न हो तो वह जो काम करता है उसीके द्वारा 
प्रायः उसे श्राजीविका सम्पादन करनी पड़ती है, यह बात भी सत्य है। 
किन्तु इससे यह नहीं सिद्ध दोता कि हम वह काम उदर-निर्वाह के लिए 
करते हैं । जो मनुष्य केवल उदरन-निर्वाह के लिए ही काम करता 
है. वह थोड़ी-से-थोड़ी भी महन्त करके ऐमे ही उद्योग को पसन्द 
करेगा जिससे उसका उदर-निर्वाद भलीभांति हो जाय | चोरी और 
ठगी, ये उद्योग भी उदर निर्वाढ के लिए हैं तो श्रवश्य; किन्तु जब हम 
नीति का विचार करते हैं तो धनन्‍्धा पसन्द करने में उदर निर्वाद के 
सिवा दूसरे किसी तत्त्व को भी शामिल करते हें । 
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यह जानने पर भी कि अ्रमुक उद्योग करने से अनायास अधिक द्रव्य 
मिल सकेगा, €म नहीं करते | हम हम कह्दते हें कि -'हां, उसमें लाम 
तो है; किन्तु वह उद्योग हमें पसन्द नहीं।” इस उत्तर में हम अ्रस्पष् 
रीति से कत्तंव्य का भाव, समाज-सेवा का तत्व अथवा ईश्वरीय श्रादेश 
का तत्त्व सम्मिलित करते हैं। पुराने लोग यही कहते थे कि, 'गुजर- 
बसर तो किसी-न-किसी तरह होती ही रहेगी, परन्तु ऋषि-मुनियों ने 
जो उद्योग हमारे पूव॑ंजों को बतलाया है, हमें वही करना चाहिए ।' 
इससे यही मालूम होता है कि हम जो उद्योग करते हैं वह धर्मन्यालन 
के लिए करते हैं यह भाव हमसे पुराने लोगों म अधिक था ओर इसी 
से वे जो उद्योग करते थे वह धर्म का श्रनुसरण करके जितना हो सकता 
था उतना ही करते थे | धर्म का त्याग करके यदि कुछ भी लाभ होता 
हो तो उसे अ्रभक्ष्य भक्षण समझना और उसका त्याग करना, यह तो 
सभी स्वीकार करते हैं; पर-ग्तु धमंहानि से होनेवाले लाभ को ठुकरा देने 
योग्य निश्चय-यन्न, धर्मविहीन शिक्षा के कारण, हममें से बहुत कुछ 
घट गया है। जो धर्म के श्रनुकूल हो, उसीफ़ो पसन्द करने की हमारी 
शक्ति घट गई है | इमके विपरीत यह सिद्ध करने के लिए हम श्रपनी 
बुद्धिशक्ति खच करने लगे कि धर्म वही है जो इमें प्रिय लगता है । 
हमने यह देखा है कि श्रधम-आचरण करने की श्रपेत्षा प्राण-त्याग 
तक कर देना बहुत अ्रच्छा है। यह भाव हमारे देश के असाधारण 
साधुओं में दी नहीं, किन्तु सामान्य मनुष्यों में भी बहुत था; धम के 
लिए चाहे जितनी कठिनाइयाँ भेलने की क्षमता हमारी स्त्रियां श्रब 
भी बतलाती हैं | यह शक्ति हमारा राष्ट्रीय द्रव्य था, यही हमारा प्राण 
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था। यदि हम इसे गँवा बेठे तो हमारी तक॑-शक्ति, हमारी रसिकता और 
हमारी सहिष्णुता का मूल्य एक कोड़ी भी नहीं रहा । 

आजकल हम जो शिक्षा लेते या देते हैं उसमें धम, देशसेवा 
झोर आत्म-ब्लिदान के पाठ न हों सो बात नहीं; किन्तु उससे श्रभी९ष्ट 
वृत्ति तैयार नहीं होती | धर्म के लिए. आ्रात्म-बलिदान करने की भावना 
तैयार होने योग्य वातावरण ही हम कहीं नहीं देखते | न वह शिक्षकों 
में है, न माता-विताश्रों में; फिर विद्यार्थियों में तो वह आवेगा ढी कहाँ से ! 

में यह नहीं कहता कि आत्म-बलिदान की वृत्ति समाज में से नष्ट 
हो गई है। इतने हज़ारों वर्षों तक हमारे ऋषियों ने जों तपस्या की 
है, वह नष्ट नहीं हो सकती; किन्तु सच्ची शिक्षा के अ्रभाव के कारण 
धर्म-वृत्ति के ऊपर गद जम गई है । में यह भी नहीं कहना चाहता कि 
यह दोष शुद्ध अंग्रेजी शिक्षा में है । क्योंकि यूरोप की प्रजा, इंग्लेण्ड 
की प्रजा, आसुरी वृत्ति की होने पर भी उसके भीतर आत्म-बलिदान की 
वृत्ति खूब विकसित होती है । परन्तु जब यहाँ पर अंग्रेजी शिक्षा पहुंची, 
जब अंग्रेजी राज्य यहाँ आया, तब देश में अधर्म, स्वाथंभाव और सुख 
की लालसा बहुत ही बढ़ गई थी। उसी भाव को उत्तेजना देकर अंग्रेजों 
ने अपना राज्य यहां स्थिर किया। यदि ऐसा न होता तो पूना में जब 
पेशवाई नष्ट हुई, उस वक्त उसके आनन्दोपलक्ष्य में एलफिंस्टन साहब 
ने जो दक्षिण बाँठी, उसे पूना और नासिक के ब्राह्मण कैसे लेते ! 
अंग्रेजी शिक्षा से बड़ी-बड़ी नोकरियाँ मिलती हैं, द्रव्य सम्पादन करके 
स्वयं ऐश-श्राराम कर सकते हैं, ओर हाथ में जो कुछ थोड़ा श्रधिकार 
आता है उससे हम समाज की भी अ्रवह्देलना करके मनमाना श्राचरण 
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कर सकते हैं | ये भावनायें उस वक्त से जो हम लोगों में घुस पड़ी है 
सो अ्रभीतक थोड़ी बहुत मात्रा में बनी हुई हैं । इसी वृत्ति के बदौलत 
हम परतन्त्र हुए और जबतक यह वृत्ति रहेगी तबतक हम परतन्त्र 
ही रहेंगे | 

अंग्रेजी शिक्षा के कारण दूसरी एक और खराबी हमारे अन्दर घुस 
गई है । अंग्रेजी राज्य के पहले हम शिक्षकों को गुरुजी कह्दते थे । 
विद्यार्थियों के नैतिक और धार्मिक आचरण पर शिक्षकों की दृष्टि रहती 
थी और शिक्षक भी पक्के धर्मनिष्ठ रहते थे। अ्रंग्रेज सरकार ने उदार- 
भाव बतलाकर धर्म के बारे में जो उदासीनता रक्खी, इसीसे हमारे शिक्षक 
भी धर्म सम्बन्ध में उदासीन हो गये--अ्रपने श्रावरण में भी और 
अ्रध्यापन में भी | श्रब तो श्रंग्र जी शिक्षक के द्वारा जो सुखोपभोग और 
प्रतिष्ठा प्राप्त करने की हम लोग आशा रखते थे, उसका सोवाँ हित्सा 
भी न रहा; फिर भी सरकारी शिक्षा और सरकारी नौकरी का मोह जैता 
था वैता ही बना हुआ दै ओ्रोर स्वार्थत्याग की भावना दिन-दिन लुप्त 
होती जाती है। इस स्थिति से निक्रल जाने का मार्ग प्रजा को बताना 
शिक्षकों का ही काम है | शिक्षक ही तरुण पीढ़ी के श्रोर इस कारण 
प्रजा के स्वाभाविक गुरु हैं । उन्हें सबसे पहले जाण्त होना चाहिए और 
दूसरों को भी जगाना चाहिए । 

स्वाभाविक रीति से ही शिक्षकों का उच्च विचार के साथ परिचय 
होता है। उच्च साहित्य का अर्थ करके दिखाना ही सदा उनका काम 
होता है। उन्हें देश-देशान्तर का इतिहास पढ़ना पड़ता है। नीति-शिक्षण 
के साथ कितने ही अ्ंशों में धर्म की चर्चा करनी पड़ती है | क्‍या 
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स्वयं उनके ऊपर इसका कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता ! हम पुराने 
पुराणिकों की तो हँसी उड़ाते हैं कि 'पोथी के ब्रेंगन पोथी में? ही की 
सरह उनकी हालत होती है| हम इस वृत्ति से मुक्त हैं बा नहीं, यह 
हमें जानना चाहिए | हमारा आचरण तेजयुक्त है या तेजविह्दीन, इसका 
विचार हरेक शिक्षक को करना चाहिए। शिक्षकों का व्यवसाय 
अत्यंत पवित्र है। जो भ्रादश ब्राझ्मणों के लिए बनाया गया है, वही 
शिक्षकों का भी है। अतएव उनके लिए सबसे श्रधिक आ्रावश्यक वस्तु 
तो है--पविज्नता । सरकार की खुशामद से वेतन की वृद्धि होती हो तो 
जउसे शिक्षकों को राम समझना चाहिए | सरकार को प्रसन्न करने के 
लिए हमें प्रजा को तेजोहीन और पामर कदापि न बनाना चाहिए | जिस 
समाज की हम सेवा करते हैं, वह हमारा है; ओर सरकार परकीय है | 
समाज का नमक खाकर हमें समाज को दग़ा हर्गिज न देना चाहिए । 
शिक्षक को यह छान ब्रीन करने की श्राज भारी आवश्यकता 
उत्पन्न हो गई है कि हमारा धम क्‍या हे ! युद्ध में विजय मिलने से 
हमारी सरकार लापवाँह और उन्मत्त हो गई है। धह न्याय और 
श्रन्याय को भूल गई है, ओर मध्य-एशिया में अ्रपना राज्य बढ़ाने की 
युक्तियाँ भिड़ाने लगी है तथा हमपर भी अपनी सत्ता को अ्रधिकाधिक 
हृढ़ करना चाहती है । न्याय श्रथवा प्रजा की भावना--दो में से एक 
की भी पर्वाह सरकार नहीं करती | बे लोग भी अ्रब निराश हो गये हैं, 
जो सदा सरकार के साथ मिल-जुलकर काम करते थ, जिनकी सरकार 
पर अपार श्रद्धा थी और सरकार भी जिनपर विश्वास बतलाती थी | 
हमारे विचारशील नेता अरब सरकार के साथ सहयोग करने में बदनामी 
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समभते हैं | शिक्षको ! ऐसे समय हम शिक्षक लोगों का कया कत्तंव्य 
है ! हम लोग राजनीति में प्रत्यक्ष भाग नहीं लेते, क्योंकि राजनीति से 
भी बड़ा काम हमने हाथों में ले रक्खा है; परन्तु कया इससे हम अपना 
धर्म भूल जायँगे ! क्या इससे समाज का नेतृत्व--गुरुपद--हम छोड़ 
देंगे ! धन की दृष्टि से हम गरीबी में रहते हैं, पर क्या इसीके कारण 
हम दूसरे से ह!न--पामर--हैं ! सरकार जबतक न्याय से चलती थी 
तबतक उसके पास से आजीविका लेकर समाज की सेवा करने में सम्मान 
था । जब सरकार ने अपना धर्म और प्रजा की आवश्यकता का विचार 
त्याग दिया है, तब भी यदि हम नौकरी का मोह न छोड़ें तो मनु 
भगवान के कथनानुसार हमारी नौकरी श्वान-वृत्ति कही जायगी | 
शिक्षकों के लिए सरकारी नौकरी का त्याग करना सरल-से-सरल 
काम होना चाहिए, क्योंकि आज भी वे कम-से-कम वेतन लेकर समाज 
की भारी-से-भारी सेवा कर रहे हैं। सरकारी नोकरी छोड़कर उसी गाँव 
में उन्हीं लड़कों को पढ़ाने के लिए यदि वे खानगी पाठशाला खोल दें 
तो उ-हँ कम वेतन न मिलेगा | सरकार भी तो आज हमें पेट भर 
कहाँ देती है ? यदि हम सरकार की नोकरी से हटकर प्रजा के सेवक 
बन जावें तो उसमें हम कुछ भी न गँवायेगे | सभी तरह से देखें तो 
इममें सिवा लाभ के द्वानि है ही नहीं । बड़ी बात तो यह है कि समाज 
में हमारी प्रतिष्ठा बढ़ेगी। अ्रत्र प्रजा समभने लगी है। लोग सरकारी 
नौकर की अपेक्षा प्रजासेवक का अधिक मान करते हैं। प्रतिष्ठा और 
मान की वृद्धि से हमारा कत्तंव्य-शान भी अधिक जागत होगा | हमारी 
बुद्धि श्रौर शक्ति भी प्रदीत्त हो जायगी, हमारे लड़कों को भी अच्छी 
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शिक्षा मिलिगी, और हम समाज के नेता की हैसियत से श्रपना कत्तंब्य 
बराबर पालन कर सकेंगे। “बेचारा स्कूलमास्टर! या “बेचारा स्कूल- 
मास्टर का लड़का इस तरह के शब्द सुनने का तो प्रतड्भ फिर 
न आञआ्रावेगा । 

यह सब तभी हो सकता है, जब कि हम यह बतला दें कि हमारा 
ज्ञान तेजस्वी है । जनता स्वतन्त्रता के हक़ प्राप्त करने के लिए कटि- 
श्रद्ध हो गई है। प्रजा को अ्रब स्वतन्त्र शिक्षा की ग्रावश्यकता है| 
यदि हम नौकरी के लाभ से प्रजा के पुरुषार्थ में भाग न लेंगे तो प्रजा 
दूमरे शिक्षक खोज लेगी। दैश्वर का श्रादेश है, अ्रतएष प्रजा का 
उत्थान तो होगा और फिर होगा । किन्तु साथ ही इतिहास में लिखा 
जायगा कि जब लोगों ने स्वराज्य प्राप्त करने के लिए भगीरथ प्रयत्र 
किया, तब पतितों में पतित दल हमारा-शिक्षकों का--था । हमने 
अपना ज्ञान बेच खाया था, श्रतः प्रजा के अ्रगुश्राओं को नया ही 
शिक्षक-त्रगं निर्माण करना पड़ा । 

पुराने समय में भी शिक्षकों को वेतन श्रघिकर नहीं मिलता था, 
परन्तु शिक्षक जहाँ जाता था वहाँ सम्मान और प्रेम के साथ उसका 
स्वागत किया जाता था। गाँव के लोग उसकी सब प्रकार की सुविधा 
की जिन्‍्ता रखते थे। विद्यार्थी उसकी सेवा करने में श्रपनेको कृतार्थ 
मानते थे और धामिक भाव से शिक्षा का कार्य करके शिक्षक श्रध्या- 
पक की पदवी प्राप्त कर लेता था । धामिक कर्तंध्य समझकर अश्रपना 
श्राचरण उज्ज्वल रखते हुए समाज के गुरु-स्थान पर आ्रारूद हो जो 
अ्रध्यापन का कार्य करता था वही अध्यापक होता था। 
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यदि हम फिर वैसी ही वृत्ति धारण करेंगे तो भावी इतिहास में 
लिखा जायगा कि स्वराज्य-सूय के उदय द्वोने से पहले सबसे पहले 
शिक्षक जागे; उन्होंने अज्ञान-पटल को भेद कर दूसरों को जगाया और 
राष्ट्रीय महोत्सव में सबसे आगे रहे । श्रब बतलाइए कि भविष्य के 
इतिहास में हम क्‍या लिखवाना चाहने हैं ! 


न्‍सममनक+»»-«०»»>..थाककमकमनकमममक अरन+नकनन-भन-ा... सा... लक, 
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र्‌ 
नुष्य अपनी ही शक्ति के अ्रनुसार काय करता है; पर कितने 
ही काम ऐसे होते हैं कि जिनको करने के लिए मनुष्य को हर 
तरह से पर्याप्त शक्ति-सम्पादन करना  श्रनिवार्य होता हे । ऐसा एक 
काम शिक्षा है; श्रथवा यो कहना चाहिए कि शिक्षा का काम दिन- 
प्रतिदिन वैसा होता जा रहा है। पुराने समय में जब कि कुछ निश्चित 
सामाजिक व्यवस्था थी, चाहे वह भली हो या बुरी, तब्र शिक्षक का 
काम सरल था। समाज शाला से जिस चीज्ञ की अ्रपेज्ञा करता था, 
बह थोड़ी सादी और निश्चित थी | प्रचलित समाज-व्यवस्था को क़रायम 
रखना और विद्यार्थियों को लिखना-पढ़ना सिखाना, यही शिक्षक का 
काम था। धाम्मिक श्राचार-विचार का ज्ञान और पालन तथा माता- 
पिता स्वामी गुरु के प्रत आदरभाव उत्पन्न करने के लिए शिक्षक लोग 
अपनी इच्छा से प्रयज्ञ करते थे । उस ज़माने मं यह काम सुगम था। 
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पर आजकल तो यही सबसे अधिक दुष्कर वस्तु हो गई है। क्योकि 
आज दिन सामाजिक और धार्मिक श्रादर्श के सम्बन्ध में श्रराजकता, 
अव्यवस्था और अ्नवस्था है । 

जब अंग्रेजी सरकार ने शिक्षा का काम शअ्रपने हाथ में लिया, 
तब भी शिक्षकों का कार्य सुगम था; क्योंकि उस जमाने में शिक्षा 
का उद्देश्य बहुत संकुचित था--हम लोगों की दृश्टि से अ्रत्यन्त ही 
संकुचित था | परकीय लोगों का राज्य हुआ है, यदि उनकी भाषा सीस्व 
लेंगे तो श्रच्छी नौकरी मिल जायगी; फिर अंग्रेज लोग वाणिज्य-बृत्ति 
वाले हैं, उनके साथ व्यापार भी करना ही पड़ेगा, वहां भी यदि अंग्रेज़ी 
बोलना जानते हों तो अधिक मुनाफ़ा प्राप्त कर सकेंगे; बस, यही हमारा 
उद्देश्य था। अब भी बहुतेरे लोग इसी उद्देश्य से अंग्रेज़ी शिक्षा 
लेते हैं । 

अब सरकार के उद्देश्य की छानबीन करनी चाहिए। अ्रपनी राज्य- 
पद्धति के श्रष्छी तरह श्रमल में लाने लायक अंग्रेज़ी जाननेवाले नौकरों 
की आ्रवश्यकता प्रारम्म में सरकार को थी। इसी उद्देश्य से सरकार ने 
यहाँ शिक्षा आरम्म की | परन्तु पीछे सरकार ने शिक्षा की वृद्धि श्रधिक 
व्यापक उद्देश्य से की है। राजा और प्रजा में जितनी एकता हो उतना 
ही राज्यकाय सरल होता है । इसलिए या तो राज्यकर्ता को प्रजा के 
सामाजिक आदर्श और उनकी मनोरचना के साथ मिलकर एकरूप हो 
जाना चाहिए, या फिर प्रजा को ऐसी शिक्षा देनी चाहिए कि प्रजा का 
जीवन-श्रादर्श, उसकी मनोर बना, विचार-पद्धति शासकों के श्रनुकूल 
हो जाय | सरकार ने यह दूसरा उद्देश्य ही पसन्द किया और उसीका 
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अनुमरण भी किया, इसमें नतो किसी तरह की शड्ढा है और 
न आश्चर्य । 

अब हम स्वराज्य माँगते हैं। इसका यही अर्थ हुआ कि सरकार 
इस दूसरे उद्देश्य के स्थान में पहला उद्देश्य दृष्टि के सन्‍्मुख रक्‍्खे 
श्रौर उसीके अनुसार राज्य-कार्य में परिवर्तन करदे। अब प्रजा जग 
गई है और संसार के साथ हिन्दुस्थान को भी युगान्तर ( [२९९०॥५- 
7८४० ) करने का प्रसक्ष प्रात हुआ है। श्रत: अरब शिक्षकों का 
काम बहुत ही कठिन और महत्त्वपूर्ण हो गया दै--फिर वह शिक्षक चाहे 
कालेज के प्रोफेसर हो, चाहे देहाती स्कूल के पश्डितजी, ट्रेण्ड द्वों या 
अनट्रे्ड, कनन्‍्या-पाठशालाश्रों के हों या अन्त्यजन्याठशालाश्रों के । 
आज शिक्षा का उद्देश्य इतना ही नहीं रह्या कि लड़के पढ़ना और 
लिखना सीख लें तथा सवाल लगा लें । केवल अंग्रेज़ी समक लें और 
और बोलने लग जायें सो भी नहीं । मनमाना व्यवसाय करके द्वब्यो- 
पाजन कर लेवें, इतना पढ़ने से भी काम नहीं चलेगा | त्राज तो देश 
में राजकीय, सामाजिक और आथिक क्रान्ति हो रही है। ऐसे अवसर 
पर देश में जो राजकीय, सामाजिक और आधिक श्रादि तरह-तरह की 
हलचलें हो रही हैं, उनके साथ बिना बहते हुए इन सभी विषयों में होने - 
वाले युगान्तर के साथ शिक्षक को परिपूर्ण सहानुभूति होनी चाहिए । 
यदि श्रपने पुराने-से-पुराने आदरशों का वत्तमान परिस्थिति के साथ 
सुमधुर सम्मिश्रण न किया जायगा तो यह सम्पूर्ण शिक्षा व्यर्थ होगी। 

हिन्दूलमाज की रचना ऐसी है कि गुर श्रथवा शिक्षक पुराने 
काल से समाज का नेता माना गया है । अंग्रेजी राज्य में स्कूल मास्टर 


शिक्षकों को सन्देश १०३ 


ने यह स्थान गँवा दिया था | इसका कारण यही था कि स्कूल-मास्टर 
ने शिक्षा का ध्येय बहुत ही क्षुद्र माना था और अपने जीवन-ध्येय को 
भी उसने बहुत उदात्त नहीं बनाया था। श्रब ऐसा नहीं चल सकता | 
हरेक शिक्षक को समझ लेना चाहिए कि समाज का नेतृत्व हमारा 
अधिकार और धर्म हैं। हजार कोशिश करके भी शिक्षक को इस स्थान 
का पात्र अपने को बना लेना चाहिए। समाज-धर्म और संसार की 
वत्त मान साम्पत्तिक अवस्था और साथ ही संसार की राजनीति के साथ 
भी शिक्षकों का पूर्ण परिचय होना चाहिए । देश की संस्कृति के संर- 
क्षक राष्ट्रीय श्रगुआश्रों ने हरेक विषय पर किस तरह के विचार स्थिर 
किये हैं, यह भी प्रत्येक शिक्षक को थोड़ा-बहुत श्रवश्य जानना 
चाहिए. | इसके बाद शिक्षक की इतनी तपस्या भी होनी चाहिए कि 
जिससे समाज उसके नेतृत्व को श्रद्धापूर्वक स्वीकार करले । 

हमारे देश में समाज राजबल और तपोबल इन दो ही बलों को 
पहचानता है, श्रोर खासकर तपोबल की प्रतिष्ठा को वह विशेष मानता 
हे। यह हमारे समाज की विशेषता है। मनुष्य जितना ही वासना के 
कम अ्रधीन हो, उसका जीवन जितना सादा और जितना संयत हो, 
उतनी ही उसकी तपस्या भी श्रेष्ठ हे । स्वार्थ और विलास के मोह जाल 
से मनुष्य जितना ही मुक्त दो, उतना ही वह तपरवी होता है। हमारे 
समाज की यद्दी मान्यता है । 

ज्ञान ओर तपस्या इन दोनों का संयोग ही ऐश्वर्य है। यह ऐश 
हरेक शिक्षक के पास होना ज़रूरी है । पुरानी सामाजिक व्यवस्था, 
पुरानी आथिक व्यवस्था और पुरानी राजनीति अब काम नहीं 
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दे सकती | इन तीनों विषयों में समाज को नया रास्ता बतलाना 
ही होगा | कई लोग कहते हैं कि शड्डराचार्य जैसे प्रतिभा- 
शाली स्मृतिकार को ही सामाजिक रीति, आचार और आदर्श 
में परिवर्तन करने का अधिकार होता है; जबतक एसा पुरुष 
अवतार नहीं लेता, हमें पुराना ही संग्रह बनाये रखना चाहिर | 
में कहता हूँ, यदि ऐसा हो तो बलिहारी है । पर हम प्राचीन बाद़ों को 
स्थिर कहां रख सके ! पुरानी प्रथा का प्राण तो कभी का चला गया 
है; ऊपर का कलेवर अथवा शत्र अलबत्ते किसी-किसी जगह रह गया 
है | पर वह भी सड़ रहा है, क्या उसकी दुर्गन्‍्ध नहीं आ्राती ? भाइयो, 
अब इस अल्पप्राण श्रद्धा को फेंक दो । तुम्हीं नये स्मृतिकार बनो, कम- 
से-कम नये ज़माने के नये स्मृतिकारों को द्वंढ तो ज़रूर लो और 
श्रद्धा से उनका श्रनुसरण करो ॥ में नहीं कहता कि वतंमान काल के 
सभी नेता स्मृतिकार हैं | जिन्होंने भारतीय संस्कृति की आत्मा को 
पहचाना है, जो प्राशवान हैं, जो इस समय की निबंल दशा में भी राष्ट्र 
की सोई हुई शक्ति पर श्रद्धा रखते हैं, और जो उसे जाणत करने के 
लिए प्रयत्ञ करते हैं, वही हमारे स्मृतिकार हैं | उनकी सूचित स्मृति को 
स्वीकार करो, नहीं तो जीवन-कलह की नास्तिक स्प्रात अपना साम्राज्य 
स्थापित करेगी | श्रथंशात्र की निघुण स्मृति जारी हो जायगी--हो 
क्या जायगी, होने लग गई है। धर्म का लोप हो रहा है, असुर-वृत्ति 
की विजय हो रही है । देवों को सहायता देने के लिए कटिबद्ध हो 
आओ; भविष्य शिक्षकों के हाथ में है । 
“वर्णानां आह्मणों गुरुः ।? 
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इस पुराने स्मृति-वाक्य को नये सिरे से लिखो और कहो, 
धप्रजानां शिक्षकों गुरुः |? 

शास्त्र में ऐसा लिखा है अथवा सरकारी कानून ऐसा है, इस तरह 
की भाषा तुन्हारे मुख में शोभा नहीं देती | प्रजा का हित किसमें है 
ओर मोक्ष का मार्ग कौनसा है, यह प्रजा को अपनी अथवा अपने 
अगुआ्राश्रों की अ्रधिकारयुक्त वाणी द्वारा बतलाओब्ो । देहात में रहने- 
वाले देहाती शिक्षको ! तुम्हारे लिए भी यही सन्देश है। तुम्हें पेट के 
लिए काफी मिलता नहीं, देहात में भी सरकारी अधिकारीगण तुम्दारी 
प्रतिष्ठा स्थिर नहीं होने देते, यह में जानता हूँ; तो भी, यह सब सहन 
करके, तुम्हें भ्रपना उच्च काय॑ पूरा करना चाहिए । स्वराज्यवादियों से 
में कहता हूँ--यदि तुम्हें सच्चा स्वराज्य दरकार हो, स्वराज्य का सन्देश 
घर-घर पहुँचाना हो, तो शिक्षकों की देन्यावस्था को दूर करो। शिक्षकों 
को धन-लोभ न रखना चाहिए, उनका जीवन सादा होना चाहिए, यह 
बात सच है; पर साथ ही यह भी उतना ही सच है कि उन्हें पेट के 
लिए काफी रकम ज़रूर मिलनी चाहिए, शअ्रन्यथा शिक्षकों में पामरता 
प्रविष्ठ ही जायगी। इसलिए ऐसी व्यवस्था जहाँतक हो अति शीघ्र 
करो कि जिससे शिक्षकों को उदर-निर्वाह के लिए पर्याप्त द्रव्य मिल 
सके । देश के राष्ट्रीय श्रगुआ्ाश्रों को चाहिए कि वे भारतीय संस्कृति का 
राजकीय, सामाजिक, धामिक, अन्तर्धामिक और श्रोौद्योगिक आदर्श क्या 
है श्रोर बतेमान समय में किस तरह उसपर अश्रमल किया जा सकता है, 
यह सब स्पष्ट करके बतलावें | इससे शिक्षक समाज को उचित राह की 
और ले जावेंगे । आज का यह युद्ध विराट है | यह हतना उदात्त है कि 
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भारतीय संशकृति कायम रही तो वह विश्वविजयिनी होगी। शिक्षक हमारे 
सैनिक हैं। शिक्षक यदि अपने इस कार्य को समझ लेंगे तो तुरन्त ही 
अपने जीवन को धार्मिक बनायेंगे। शिक्षकों का जीवन धार्मिक होने 
पर ही हिन्दुस्थान का या संसार का उद्धार निर्भर है । 


वहन पीनथ७।.>तानाथन>+++य८८म.ासलमकनललनन-मान..... करन वनमभाननन 


(९) हे 
विद्यार्थीवग को 


क मनुध्य अश्रंघेरी गत में जंगल में चलते-चलते एक कराड़ के 
ऊपर से नीचे गिर पढ़ा | सर्वनाश हो गया जानकर वह 
मूच्छित-पा हो गया । इतने में कराड़ पर एक श्रोर उगे एक पेड़ की 
डाल उसके हाथ में श्रा गई। उसे पकड़कर वह लटकता रहा । डाल 
में कांटे थे, और वे उसके चुभते थे। डाल पर की चींटियाँ उसे काटती 
थीं। किन्तु वह सोचता -“यदि मैं इस डाल को छोड़ दूँगा तो फिर 
नीचे न-जाने कितने गहरे गड़हे में जाकर गिरना होगा,” और निश्चय 
करता कि इन सब क्लशों को सहकर टेंगे रहने में ही कुशल है | लग- 
भग सारी रात उसने इसी तरह बिताई। अ्रन्त में उसे हाथ की वेदना 
असझहाय हुई और देह की सम्पूर्ण शक्ति समाप्त होगई-सी मालूम हुई । 
अरब तो मैं श्रवश्य ही मरा--यह खयाल आते ही हाथ डाल से छूट 
गई और वह गिर पड़ा; पर कितना ! ठीक एक हाथ भर ! हाथ ही 
भर पर जमीन थी । उसने सारी रात व्यथ ही दुःख उठाया ! 
सरकारी शिक्षा छोड़ देने से हमारा सर्वनाश हो 'जायगा, ऐसा 
मानकर हमारे नवयुवक राष्ट्रीय प्रतिष्ठा को खोकर शिक्षा ले रहे हैं 
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ओर उससे होनेवाली सभी हानियों को सह रहे हैं। देश पर विश्वास 
रख कर, गष्ट्रीय नेताओ्रों के शब्दों पर विश्वास रखकर, परम-मज्ञल 
परमेश्वर के ऊपर दृढ़ विश्वास रखकर, वे यदि इस प्राण-हारी शिक्षा 
को छोड़ देंगे तो एक हाथ पर--एक ही हाथ पर--स्व एज्य और सुख 
रक्‍्खा हुआ है | आज सरकारी शिक्षा से हमें क्या मिलता है ! कितने 
ही को--बहुत ही थोड़ों को--अच्छी सरकारी नौकरी । दूसरे थोड़ों का 
अदालतों में जाकर लोगों को लड़ा देने का व्यवसाय चलता है । बाक़ी 
के सब अपनी डिग्री-पदवी हाथ में लेकर चाहे जिस भाव उसे भुना लेने 
को घूमते हैं और अ्रन्त में अपनेको नीलाम के भाव जाने देते हैं । 
श्रनपढ़ दैनिक मज़्र को जितना मिल जाता है, उतना मैट्रिक-पास 
को नहीं । मामूली राज या बढ़ई को जितना मिल जाता है उतना 
प्राप्त करने में डिग्री बाले के सफ़ेद बाल हो जाते हैं | यह तो हुई 
आशिक स्थिति की बात। इन शिक्षितों की तन्दुरुस्ती की तो बात 
ही क्‍या कहे १ सवेरे के वक्त डाक्टर के घर छः श्राने देकर 
चौबीस घण्टों के जिए. “जीने का परवाना? प्राप्त किये बिना दुनिया 
के परदे पर धूमने-फिरने तक की इनके लिए रुक्रावठ ! बाक़ी रही 
संस्कारिकता की बात। शिक्षा से श्रपनी दृष्टि विशाल और उदार होती 
है, देश-विदेश की ध्थिति समभने में आती हैं, स्त्रदेश के प्रति कतंव्य 
का ज्ञान होता हैं, समाज-सुधार करने की द्विम्मत श्राती है--इसी तरह 
की बातें अपने शिक्षितवर्ग ओर उनके कहने से दूसरे भी इतने दिन तक 
मानते रहे । परन्तु सम्पत्तिशासत्र को पढ़ लेने पर भी हिन्दुस्थान की 
सम्पत्ति में शिक्षित-बर्ग एक कौड़ो भी न बढ़ा सका । धर्म और नीति 
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की मीमांसा पढ़ लेने पर भी अन्याय का सामना करने की नीतिमत्ता 
या चरित्र-बल उस वर्ग ने नहीं प्रदान किया । समाज-बन्धन का महत्त्त 
जानते हुए भी समाज में प्रवेश करके, समाज की एकता सम्पादन 
करके, समाज को उच्च पद पर चढ़ाने का कोई प्रयज्ञ उनके द्वाथ 
से नहीं हुआ। अंग्रेज़ी राज्य स्थिर रखने में अपनी प्रतिष्ठा, अपनी 
नीतिमत्ता, अपना धर्म और संस्कृति आ्रादि सभी की आहुरति देने के 
लिए वे ही सबसे पहले और सबसे अधिक तैयार होते हैं । पिछले तीस- 
चालीस वर्षों का हमारा पुरुषार्थ सामाजिक बन्धन तोड़कर समाज को 
विश्द्धुल करने में और सरकारी बन्धनों को हृढ़तर करने में खर्चे 
हुआ हे । बुद्धि-पूवंक हो या अ्रन्ध-भक्ति से हो, पर हमारा जन-पमूह 
अपनी सादगी, उद्योग और संयम की रक्ता करता रह । हम शिक्षितों 
ने पहले संयम छोड़ा । विलास की जितनी चीजें विलायत से आइं, 
उनको अंगीकार करने गें ही हमने नीतिबल बताया श्रीर माना । इस 
तरह हम समाज को बिगाढ़ने का कारण बने । धर्म का बन्धन घठा कर 
कानूनों के ऊपर हम अधिक श्राधार रखने लगे। देशी कारीगरों को 
भूखों मारकर विलायती कारखानो के हम वफादार आहक बने। इस 
तरह कहाँतक गिनती लगावें ! अ्रत्र प्रायश्वित्त करने का प्रसज्ञ आया है। 
यदि हम सच्चे दिल से प्रायश्रित्त करेंगे तो श्रत्र भी उद्धार का मार्ग 
खुला है। जो पाश्चात्य संस्कृति के पश्े में जा फँसे हैं; उन्हें नो महीने 
में स्वराज्य प्राप्त कर लेना अ्रशक्य मालूम होता है, पर वे यह नहीं 
जानते कि सारा राष्ट्र उनके समान बिगड़ा हुआ नहीं है। वह मोह- 
निद्रा में सोया है। उसे जगाने में देर न लगेगी। सोया हृश्रा नीरोग 


विद्यार्थी-बग को १०९ 


मनुष्य और जागता हुआ रोगी मनुष्य इन दोनों में जितना श्रन्तर है, 
उतना ही अ्रन्तर जन-साधारण और पढ़े-लिखे के बीच है । 

पढ़े-लिखे समुदाय को प्रायश्रित्त करना चाहिए और आ्राज-पर्यन्त 
उसे मिले समाज के नेतृत्व को सार्थक और सुशोमित करना चाहिए । 
यदि वे ऐसा न करेंगे तो दूसरे अधिक श्रद्धा वाले, श्रधिक प्राण वाले 
अगुश्रा आगे बढ़ेंगे--बढ़ बिना न रहेंगे | ईश्वर ही की इच्छा है कि 
यह सनातन राष्ट्र संसार को दुदंशा से उबारे और इस ईश्वर-निर्दिष्ट 
श्रादेश को सिद्ध करने का सामथ्यंसम्पादन करने के लिए पहले स्वयं 
अपना उद्धार करे। 

इस स्वाभाविक नेतृत्व को लेने के लिए राष्ट्र श्राज विद्यार्थीवर्ग का 
आवाहन करता है, क्योंकि समाज में उनका स्थान समाज की खास 
प्रीति और ममता का पात्र है| उनमें संस्कारिता है, उमज्ञ है, सच्ची 
श्रद्धा है | शिक्षित बड़े लोग जो नहीं देख सकते उसे वे देख सकते 
हैं; जो वेन कद्ट सकें, वह वे कद्द सकते हैं। इसीलिए आज राष्ट्र 
उनका आवबाहन करता है। जापान के मिकाडो ने रूस के साथ युद्ध 
की घोषणा करते समय जिस गम्भीरता और श्रद्धा से राष्ट्र का भविष्य 
एडमिरल टोगो श्रोर माश्शल श्रोयामा के द्वाथ में सोंप दिया था उसी 
गम्भीरता से आज राष्ट्रीय महासभा विद्यार्थीवर्ग को राष्ट्र का भविष्य 
हाथ में लेने की श्राश्ा करती है। विद्यार्थी-व्ग इस विश्वास का पात्र 
साबित हो ! जापानी वीरों के समान शात््रीय श्रद्धा (8९९॥( 0 ध8- 
#ंठंधा।) वे प्रकट करें और नौ महीनों के भतर स्त्रराज्य प्राप्त कर 
लेने का श्रेय लें ! 


( १० ) 
प्रथम स्नातकों के प्रति 


जग असहयोग-युद्ध का आरम्म हुआ, तब राष्ट्र की इज़त के 
लिए तुमने पहले-पहल अपनी आ्राहुति दी। तुमने सरकार 
की शिक्षा का त्याग किया | तुम्हें यह मालूम हुआ कि राष्ट्र के: लिए 
इतना तो ज़रूर ही करना चाहिए, और तुमने वह कर डाला । तुमने 
इस बात का विचार तक न किया कि तुम्हारा साथ कितने लड़के देंगे। 
तुमने आशा की थी कि तुम्हारे समान और भी हज़ारों को स्वा्थ-त्याग 
की प्रेरणा होगी | किन्तु यदि तुम्हारे ही समान सभी विद्यार्थी सरकारी 
शिक्षा का त्याग कर देते तो आज हम ज़रूर ही स्वराज्य-मन्दिर के 
दर्बाजे पहुँच गये होते । परन्तु उसके साथ ही यह भी सिद्ध होजाता 
कि अंग्रेजी शिक्षा का दुष्ट प्रभाव बहुत गहरा नहीं पहुंचा था। यदि 
देश की आज्ञा होते ही देश का प्रत्येक विद्यार्थी सरकारी स्कूलन्कालेज 
से बाहर हो जाता तो सरकारी शिक्षा के विरोध में अ्रधिक कुछ कहने 
की ज़रूरत ही न रहती । इसलिए तुम्हारा स्वाथत्याग इतना मूल्यवान 
हो गया है। आत्मा को कुचल डालनेवाली शिक्षा में रहने पर भी 
तुमने अपनी श्रात्मा को जायत रकखा | इसी कारण तुम अपना मुक्ति- 
साधन कर सके । 
सांसारिक दृष्टि से तुमने बड़ा ही स्वार्थ त्याग किया है, परन्तु 
वास्तविक दृष्टि स देखा जाय तो तुमने एक श्रेष्ठ स्वार्थ की द्दी साधना की 
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हे | मान-हानि, तेजोवध ओर बुद्धि-अ्रंश जिस शिक्षा का पुरस्कार है, 
यदि तुमने उसका त्याग किया भी तो इसमें तुमने क्‍या गँवाया ! ऐसा 
जीवन--ऐसा “कैरीश्रर” कि जिससे स्व॒राज्य दूर हो, स्वराज्यवादी की 
दृष्टि से तो हराम ही है| श्रतरव तुमने गँवाया तो कुछ भी नहीं। 
परन्तु यह तुम्हारी बहुत भारी कीति है कि इस स्वराज्यवादी दृष्टि 
को तुमने ऐसे समय स्वीकार किया, जब उसे बहुतेरे स्वीकार न 
कर सके थे | जिस परिस्थिति में तुम छोटे से बड़े हुए, जिन विचारों 
में तुम्हारा बचपन बीता, उसकी हीनता का ज्ञान होने पर फ़ौरन ही 
तुम उसका त्याग कर सके, इससे यही ज़ाहिर होता है कि तुम्हारी 
आत्मा प्राणवान है| सत्य मालूम होते ही उसका तुरन्त स्वीकार कर 
लेना महात्माओं का जीवन-सिद्धान्त होता है। जीवन के श्रारम्भ ही 
ही में तुमने उसपर आरोहण किया और इसीसे देश के अ्रगुश्राओ्रों को 
युद्ध श्रागे चलाने का साहस हुआ तुम्दारे उत्साह को देखकर ही 
विद्यापीठ जैसी स्थायी संस्था को कायम करने का श्रनुरोध उन्होंने 
स्वीकार किया। श्रनेक विद्वान तुम्हारी सेवा करने के लिए और 
तुम्हारे द्वारा अपने निष्फल जीवन को जहाँ तक बन सके साथंक 
करने के लिए, अ्रपने स्वप्लों को प्रत्यक्ष काये म॑ परिणत देखने के 
लिए. और अपने पूर्व कर्मो का भायश्रित्त करने के लिए, एकत्र हुए । 
तुम्हारा और तुम्हारे लिए. किया गया स्वाथंत्याग महान्‌ है। अ्रब 
तुम उस स्वार्थत्याग के योग्य बनो, जिसमें कोई यह न कहे कि 
तुम्हारा त्याग क्षणिक उत्तेजना का परिणाम था। तुम्हारे सारे जीवन 
को हस बात की पूर्ति करनी चाहिए कि जिस दिन तुमने सरकारी 
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संस्थाओं को छोड़ा उसी दिन तुम्हारे जीबनतस्वों में क्रान्ति हो गई--- 
तुम द्विज बने । 

सरकारी और राष्ट्रीय दोनों प्रकार की शिक्षा के संस्कार तुमपर पढ़े 
हैं | जब तुम राष्ट्रीव मद्दाविद्यालय में श्राये, तब वहां कुछ भी तैयारी 
नहीं थीं। श्रतः यद्द तो नहीं कहा जा सकता कि राष्ट्रीय शिक्षा की सम्पूर्ण 
योजना का लाभ तुम्हें मिला है, परन्तु इसमें शक नहीं कि तुम्हें राष्ट्रीयता 
का चेतन्य ज़रूर मिला है; दोनों पद्धतियों का सामान्य स्वरूप तुम्हारी 
दृष्टि के सम्मुख है ही | तुम्हारे जीवन से अ्रनायास यह सिद्ध हो जाना 
चाहिए कि राष्ट्रीय प्रेरणा से मनुष्य के जीवन में कैसा अद्भुत परिवर्तन 
हो जाता हैं । 

सथ्याग्रही, असहयोगी और राष्ट्रीय विद्यार्थियों की आत्मशुद्धिजन्य 
बिनय और विवेक तुम्हारा अलंकार है । स्वदेश, स्वधर्म और स्वभाषा 
की उन्नति की साधना के लिए बतबद्ध हो श्रपने इष्ट-देवता के समान 
ही तुम इन तीनों की पूजा करो । इन तीनों में तुम्हारी ऐसी भक्ति हो 
कि तुम्हारे सामने इन तीनों म॑ं किसी एक की भी अवहेलना या हँसी 
न होने पाये । स्टमाषा की प्रतिष्ठा गँबवाकर तुम कभी अपनी प्रतिष्ठा 
को सुरक्षित नहीं रख सकते | स्वदेश का अपमान सहकर तुम कभी 
अपने श्रात्म-सम्मान की रक्षा नहीं कर सकोगे | स्वधर्म की श्रद्धा 
खोकर तो तुम किसी समय भी आत्म-श्रद्धा का विकास नहीं कर सकते। 
स्वधर्म अग्नि के समान है। इसके सहवास से हमारे दोष जल जाते हैं 
शोर बाद में वह हमें अपने समान ही तेजस्वी बना देता है। झ्राज उस 
ग्रग्नि पर कुसंस्कारों की राख पड़ गई है, इसलिए उपेक्षा न करो, उस 
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पर पानी न डालो, बल्कि अपने प्राणों से फूक लगाकर उसे प्रज्व- 
लित करो। 

तुमने अपने कुलपति और श्राचार्य को साक्षी रखकर पवितन्नता की 
वर्दो को पहना है श्रोर कन्घे पर राष्ट्रीय ध्वजा के रज्ञों को धारण किया 
है। उसका श्रर्थ है--“मैं श्रपना मस्तक अ्रपंण कर दूँगा, परन्तु इस 
राष्ट्र ्जा का अपमान न होने दूँगा ।” भले ही दूसरे लोग खादी की 
श्रालोचना करें, परन्तु तुम्हारे लिए तो वह धर्म की वस्तु है, वह तुम्हारी 
विद्या की प्रकाशक है । हम जैसे माता-पिता और वंश की चर्चा नहीं 
करते, ईश्वरीय देन समककर उसे शिरोधाय कर लेते हैं, खादी के 
लिए भी तुम्हारे श्रन्दर वही आदर हो । यह खादी तुम्हारे कुलपति की 
दीक्षा है | समस्त विद्याश्रों का मूल, संस्कृति का आ्राधार--सत्य और 
अहिंसा, यह तम्दारे कुलपति का मन्त्र हे; इसे अहरण कर तुम संसार में 
संचार करो । तुम जिस किसी स्थिति में होंगे, तुम्हारी विजय ही होगी। 
अ्राज तुम्हें सव॒राज्य के सैनिक की हैसियत से कार्य करना है| भारत की 
शालीनता और शूरता तुम्हारे द्वारा प्रकट होगी। इसलिए, जहाँ कहीं 
दीन-दुबंलों पर अत्याचार होते हों, वहाँ तुम निर्भय होकर श्रकेले होने 
पर भी युद्ध करना । जहाँ-जहाँ क्षुद्र स्वार्थ, मत्सर या ईर्ष्या हो, वहाँ तुम 
उसे अपनी उदारता द्वारा लजित करो और प्रेम-पूवंक अपने वश में 
करो । तुम स्वयं मुक्त हो जाश्रो और संसार को भी मुक्त करो । इसीमें 
तुम्हारी विद्या की साथंकता है, क्योंकि 'सा विद्याया विमुक्तये' | 





जीवन-चक्र 


४सृष्टि में नवीन कुछ भी नहीं होता। जो कुछ है. उतने 


ही में काम चल्ना लेना चाहिए ।” 


[१] 
ज्ीवन-चक्र 


पस्या, भोग और यश--यह एक महान्‌ जीवन चक्र है। मनुष्य 
किसी कामना से प्रेष्तित होकर सड्डूल्प करता है । उस सझ्डूल्प 
की सिद्धि के लिए मनुष्य जिन-जिन कामों को उठाता है, वे सभी 
तपस्या के नाम से निर्दिष्ट किये जाते हैं । ये काम खुद-बखुद अथवा 
स्वत:प्रिय होते हों, सो नहीं; किन्तु संकल्पसिद्धि की श्राशा ही के कारण 
मनुष्य उनको प्रेम से या उत्साह-पूर्वक उठा लेता है। इस तपस्या के 
अन्त में फल-प्राप्ति होती है । फल-प्राप्ति के बाद की क्रिया को ही भोग 
कहते हैं । फलोपभोग हमारी धारणा से भी गूढ़ वस्तु है। यदि फलोप- 
भोग में तृप्ति ही होती, तो उसीमें मनुष्य का आत्म-साक्षात्कार हो जाता; 
पर फलोपभोग के आनन्द ही में विषण्णता भरी होती है। हम हरेक 
आनन्द में अ्रज्ञानतः आत्मा को प्राप्त करना चाहते हैं। कामनानपूर्ति 
से मिले हुए आनन्द के बाद एक क्षणमात्र मोहजन्य सन्तोष को प्राप्त 
कर दिल कहता है, कि मैं जो चाहता था वह् यह नहीं है। इतने ही से 
सावधान होकर यदि मनुष्य कामनाओं से विमुख हो जाय, तो डसे 
आत्म प्राप्ति का सार्ग मिल जाय। परन्तु सत्य का मुख सोने के ढक्कन 
से ढका होता है। एक संकल्प पूरा नहीं होने पाता कि दूसरा संकल्प 
उसीमें से उत्पन्न हो जाता है और इस तरह फिर नई प्रवृत्ति में, नई 
तपस्या में, और नये भोग में मनुष्य बहने लगता है । 
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इसमें यज्ञ को स्थान कहाँ है ! प्रत्यके भोग कामना से की हुई 
तपस्या, प्रकृति से लिया हुआ ऋण है। मनुष्य उसे चुकाकर ही 
क्रण-पुक्त होता है| मुके श्रत्म खाना है, इसीलिए में जमीन जोतता 
हूँ, उसमें बीज बोता हूँ, फसल कटने तक खेत में परिश्रम करता हूँ 
आर इस तरद जमीन का सार निकालकर उसका भोग करता हूँ । मेरा 
धर्म यह है कि मैंने भूमि से जितना सार लिया उतना द्वी उसे फिर 
लौटा दूँ । इस तरह भूमि को उसकी पहली स्थिति प्रास करा देना ही 
यश-कर्म है। 

प्रवास में में किसीके यहाँ रात-भर रहा | मुझे रसोई बनानी हैं, में 
घरवाले के पास से बरतन माँगकर लेता हूँ । अ्रब बरतनों में श्रत्न सिद्ध 
कर लेना मेरा तप हैं; और भोजन करना भरा भोग। इतना फरने के 
बाद घरवाले के पात्र माँजकर, जैसे थे वैसे ई करके, दे देना मेरा 
यज्ञ-कर्म है । 

मुझे तालाब या कु ए पर ख्लान करना है; पानी खींचना मेरा तप हैं, 
स्नान मेरा भोग है। अब यज्ञ कौनसा ! बहुतेरे मनुष्य--बहुधा सभी-- 
विचार तक नहीं करते कि इसमें कोई क्रिया बाकी रह गई है । शास्त्रों 
में लिखा है, “यदि तुम तालाब में स्नान करो तो जितनी तुमसे हो सके 
उसकी कीचड़ निकालकर फेंक दो ।” यही हमारा यज्ञ-कर्म है। यदि 
कुँए में नहाते हों तो उस कुँए के आसपास की दुर्गन्‍्ध को दूर करना 
हमारा आवश्यक यज्ञ-कम है। 

गीता कहती है, जो इस तरह नहीं करता वह चोर है। वह 
शरीर को तकलीफ देना नहीं चाहता (पअ्रश्नायुरिन्द्रियागमः); समाज की 
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सेवा तो ले लेता है, पर उससे उधार ली हुई चीज लौठाना नहीं 
जानता । जो मनुष्य भोग करता है, पर यज्ञ नहीं करता, उसका यह 
जन्म भ्रष्ट होंता हैं; उसका परलोक कहाँ सेश्रच्छा हो सकता है ! 

इस यज्ञ-कर्म का लोप होजाने से ही हिन्दुस्थान कज्ञाल और पामर 
बन गया है । हम स्त्रियों से सेवा लेते हैं, परन्तु उसका बदला उन्हें नहीं 
देते । किसानों के परिश्रम का भोग करते हैं, पर जिससे किसानों की 
भलाई हो ऐसा यश-कर्म नहीं करते । हम अन्त्यजों को समाज-सेवा का 
पाठ पढ़ाते हैं, सेवा भी बलपूर्वक उनसे लेते हैं, पर उनके उद्धार-रूपी 
यज्ञ-कर्म तक को न करके उतने हड्डियों के हराम हम बन गये हैं । हम 
सार्वजनिक लाभ प्रास करने को रुदा दौड़ते हैं, किन्तु कर्तंब्यों का 
पालन शायद ही कभी करते हैं। इससे सागा समाज दीवालिया बन 
गया है। 

मोदग़ात्र कहता है- न्याय के लिए भी तम्हें यश्ष करना चा हए। 
भोग के लिए की हुईे ««ध्या आधा कर्म हुआ; यज्ञ-कर्म उसकी पूर्ति 
हैं । आप तप तो करते हैं, पर यज्ञ नहीं करते; इसीसे आपकी वासनाये 
अनियन्त्रित रूप से बहती हैं । यदि आप यज्ञ करने लगें तो भोग की 

इच्छा ज़रूर मर्यादित रहेगी; आपका जीवन पापशून्य हो जायगा | 

हरेक बालक के जन्म के बाद शिशु-संबंध के लिए स्त्री-पुरुष यदि 
सात वर्ष ब्रह्मचर्य में बिताने का निश्चय करलें तो उन्हें दीन बनकर 
समाज की दया पर आधार रखने का प्रसज्ञ नहीं श्रा सकता। 

यज्ञ करने के बाद-- ऋण चुकाने के बाद--मनुष्य जो तप करता 
हैं, जो भोग भोगता है, उसका वह अधिकारी होता है, उसस उसे 
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किल्मिष ( पाप ) नहीं प्राप्त होता । उसकी प्रवृत्ति निष्पाप श्रौर उन्नति- 
कारिणी होती है। पर यरि मोक्ष प्राप्त करना हो तो प्रवृत्ति को छोड़ 
देना चाहिए--अ्रथात्‌ कामना, तत्पीत्यथ॑ तप और उस तप के द्वारा 
उत्पन्न फल का उपभोग इन तीनों को त्याग देना चाहिए। परन्तु यश 
को तो किसी तरह छोड़ ही नहीं सकते । निष्काम--श्ञानपूर्वक 
यज्ञ-कार्यमेब--करना ही चाहिए | उससे पुराना ऋण चुक जाता हैं, 
अपने सम्बन्धियों का ऋण ठल जाता है, समाज का सवं-सामान्य भार 
कप्र हो जाता है, प्रथ्वी का भार हलका हो जाता है, श्रीविष्णु सन्तुष्ट 
होते हैं श्रेर मनुष्य मुक्त हो जाता है । 

हम जो जी रहे हैं, इसीमें सैकड़ों व्यक्तियो का ऋण हम लेते हैं । 
प्राकृतिक शक्तियों का तो ऋण हई है, समाज का ऋण भी है, समाज 
को हर प्रकार से संस्कारी बनानेवाले पूर्व-ऋषियों का भी ऋण हे, और 
कुल-परम्परा की विरासत हमारे लिए छोड़ जानेवाले माता-पिताओो 
का भी ऋण है। ये सब ऋण पश्चमहायशों द्वारा चुका देने के बाद ही 
मनुष्य मुक्ति का विचार कर सकता है । 

इस यज्ञ-क्रम में पर्याय से काम नहीं चलता | ऋण जिस तरह का 
हो, यश्ञ भी उसी तरद्द का होना चाहिए। विद्या पढ़कर गुरु से लिया 
करण गुर को दक्षिणा भर दे देने ही से नहीं चुकता; बल्कि गुरु 
के दिये दान की रक्षा कर और उसे बढ़ाकर नई पीढ़ी को देना 
ही सच्चा यश-कम है। सृष्टि में नवीन कुछ भी नहीं होता। जो 
कुछ है उतने ही में काम चला लेना चाहिए। इसलिए, इम अपनी 
चेष्टाश्रों से साम्यावस्था का जितना डी भद्ध करते हैं. उतना ही उसे 
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फिर समान कर देना परम-आवश्यक यज्ञ-कम है। श्राकाश जितनी 
भार लेता है उतना ही पानी फिर दे देता है। समुद्र जितना पानी 
लेता है उतनी ही भाफ फिर दे देता है । इसीसे सृष्टि का महान्‌ चक्र 
बेरोक्योक चलता है । यह -चक्र को ठीक-ठीक चलाते रहना शुद्ध कर्म 
है। निष्काम होकर त्यागभाव से, कम-से-कम जहांतक अ्रपना सम्बन्ध 
है, इस चक्र का वेग घटाना ही निवृत्ति-धर्म है। कुछ भी काम न करना 
निवृत्ति नहीं, वह तो बिलकुल चोरी ही है । 


[२ |] 
वीर-धमे 


९0 हे 
[है इस्पान के सभी प्रश्नों में दरिद्रता का प्रश्न सबसे बड़ा है । 





जिस राष्ट्र की जनता को दो बार पेठ-भर खाने को भी न 
मिलता हो, उसका चित्त किसी दूसरे प्रश्न की ओर कैसे जा सकता 
हे ( इस फाकेकशी को दूर करने पर ही जनता को कुछ सूक पड़ेगा 
ओर अपने जीवन में सुधार करने योग्य उत्साह उस| आवेगा । सुबह 
से शाम तक, एक चातुर्मात से दूसरे चातुर्मास तक, श्रौर जन्म से मरण 
तक, यही एक प्रश्न गरीब भारत के सम्मुख हमेशा खड़ा रहता है कि 
इस फाकेकशी को कैसे दूर किया जाय ! 

देहात में कई स्थानों पर मनुष्य कितना ही बीमार हो जाय तो भी 
बह एक दिन भी दवा नहीं ले सकता, ओर न विश्रान्ति ह्वी ले सकता 
हैं | क्योंकि, यदि वह विश्रान्ति लेने जाय तो खाबे ही क्या ? यदि 
डाक्टर को तीन आने देने हों. तो एक दिन की अपनी खराक 
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काटकर ही वह दें सकता है। गरीबी के कारण मनुष्य का तेजोवध भी 
होता है | वह श्रन्याय होते हुए अ्रपनी श्राँखों देखता हैं, किन्तु उसका 
प्रतिकार नहीं कर सकता । वह देखता है कि मैं ठगा जा रहा हूँ, किन्तु 
फिर भी वह उस ठगाई से बच नहीं सकता; गरीबी के कारण उसे 
स्वाभाविक दया, माया और ममता भी छोड़ देनी पड़ती है । पुत्र-स्नेह- 
वत पाले हुए बेल और भेंसों से उनके बूते के बाहर उसे काम लेना 
पड़ता है। निर्दंय बनकर उन्हें मारना-पीटना भी पड़ता है। 

ओर सबसे बड़ा आश्चर्य तो यह कि गरीब देहाती गरीब होता है, 
इसीलिए उसे अ्रक्सर ज्यादा खर्च करना पड़ता है। इसीलिए उससे 
अधिक सूद लिया जाता है कि वह गरीब होता है। उसे रिश्वत 
देने पर ही नई-नई सुविधाओं का लाभ मिल सकता है । थोड़े में यों 


कहना चाहिए कि गरीब्र होता है, हसीलिए उसे और भी अ्रघिक गरीब 
बनाना पड़ता है । 

इसका उपाय क्या है? कानून ऊछे द्वारा इसकी रक्षा' नहीं हो 
सकती । शाइजादे से लेकर बड़े-बड़े अधिकारियों तक के जो 
बड़े-बड़े दौरे होते हैं, उनसे भी ग़रीबो की हालत नहीं सुधर सकती । 
उलटे ऐसे प्रसज्धों पर तो गरीब्र बेगार करत्न्‍फरते श्रधमरे हो जाते 
हैं। श्रदालतें तो गरीबों को चूसने द्वी का काम करती हैं । पुलिस- 
कमचारी ग़रीबों को यमराज के समान मालूम देते हैं | वकील, सूद पर 
रुपये देने वाले साहूकार, सवाल-नवीस, श्री नवीत, पटेल, पट- 
वारी, वाषिक उगाही करनेवाले गुरु, पुरोहित, ज्योतिषि, साधु, संन्यासी, 
फकीर, सभी गरीब किसानों ही के सिर पर, अपना निर्वाह करते हैं। 
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ग़रीब किसान सारी दुनिया को खिलाता है, परन्तु उस बेचारे 
को खिलानेवाला कोई नहीं मिलता । उसकी किस्मत में तो वही 
फाकेकशी है । 

इसका उपाय क्या है ! इम तो इसका एक ही उपाय बतला सकते 
हैं, और वह है स्वावलम्बन । किन्तु जिस मनुष्य पर सारा समाज अव- 
लम्बित है, उसके सम्मुख स्वावलम्बन की बात करते हुए इमें लजा 
आानी चाहिए । उस बेचारे को अपने बाल-बच्च होते हैं, माँ-बाप और 
भाई-बहन आदि होते हैं, और वह यह सब कुछ इसलिए सद्द लेता 
है कि उनकी दुदंशा न होने पावे; नहीं वह कभी का या तो बागी 
बन गया होता, या भभूत रमाकर बैरागी ही हो गया होता । उसके 
दुःखों को कोन दूर कर सकता है १ हम जो कुछ भी इलचल या 
आन्दोलन करते हैं, वह सब शहरों में ही होता है। व्याख्यान शहरों 
ही में होते हैं; शिक्षा के लिए खचे शहरों दी में होता है; समाचार-पत्र 
भी शहरों द्टी मं पढ़े जाते हैं; दवा-दरपन की सुविधायें भी तों शहरों 
ही में होती हैं; सुख और सुविधा के सभी साधन शहरों ही में मिल 
सकते हैं | तब इन देहाती गरीबों का ग्राधार कोन है ! 

विचार करने से ज्ञात होगा कि ग़रीबी की श्रेषधि ग़रीबी ही है। 
जिस देश में करोड़ों मनुष्य फाकेकशी कर रहे हैं, उसमें उनकी वह 
फ़ाकेकशी मिटाने के लिए €ज्ञारों और लाखों युवकों को स्वेच्छान 
पूर्वक धामिक्रता से ग़रीबी धारण करनी चाहिए | अंग्रेज़ी शिक्षा प्राप्त 
कर इस विषय में हम बहुत ही कायर बन गये हैँ | श्रान तो मनुष्य 
मृत्यु से, बेइजुजती से, धर्म-द्रोह और देश-द्रोह से इतना ही डरता है 
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जितना कि वह गरीबी से डरता है। जिस देश में स्वेच्छापूवंक धारण की 
हुई गरीबी की प्रतिष्ठा सर्वोपरि थी, श्राज उसी देश में हरेक शिक्षित 
युवक कायर की तरह गरीबी से भागता फिरता है। रूस में अ्रकाल 
फैला हुश्रा था। लोगों का दुःख श्रस॒ह्मय था। उसे देखकर साधु टॉल्स्टॉय 
घर-बार छोड़कर भिखमंगा बन गया। बाह्य दृष्टि से देखने में क्‍या 
लाभ हुआ ! गरीबों की संख्या में और भी एक आदमी बढ़ा दिया, 
बस यही न ? अ्रथशास्री इसका उत्तर नहीं दे सकते, क्योंकि उनके 
शास्त्र में आत्मा के लिए स्थान ही नहीं। पर टॉल्स्टॉय ने संसार की 
आत्मा को जाग्त किया, संसार के ऐशो-श्राराम में ड्बे हुए हजारों 
मनुष्यों को फाकेकशी का ओर उसके मूलभूत कारण अ्रन्याय का 
प्रत्यक्ष दर्शन करा दिया । 

नवयुवक कहते हैं-'अ्रापकी बात सच है, किन्तु हमारे बाल-बच्चों 
का क्या होगा ! जिस स्थिति में रहने की आदत उनको पड़ गई है, 
उसमें तो उन्हें रखना ही होगा न १ क्‍या यह उचित है कि हमारे 
विचारों के कारण वे कष्ट सहें !? में कहूँगा, 'जरूरः । इसमें कुछ भी 
अनुचित न होगा | यदि आपकी दृष्टि से केवल आपकी स्त्री और बाल- 
बच्चे ही सत्य हों, और भूखों मरनेवाले ये करोड़ों भाई केवल भ्रम-- 
माया--हों, तब तो जुदी बात है। पर आप यह क्‍यों नहीं खयाल करते, 
कि क्‍या यह उचित है कि हमारी सफेद आदतों के कारण हज़ारों गरीबों 
को भूखों मरना पड़े ! गरीबी में दिन काटने पढ़ेंगे--इस डर से हममें 
कितनी कायरता आ गई है! यद-पद पर. हमारा जो तेजोबध हो 
रहा है उसका कारण यह गरीबी का डर ही है| अन्याय को सहते हैं. 
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अपमान का कड़षा घूँट पी जाते हैं, श्राँखे मूँ दकर अन्याय करने 
में दूसरे के साथ सहयोग करते हैं, और रात-दिन आत्मा का 
अपमान करते हैं, इसका कारण सिवाय इस गरीबी के भय के और 
कुछ हई नहीं। 

युद्ध में जो हजारों और लाखों सैनिक देश के लिए लड़ने जाते 
हैं, वे सभी कहीं महात्मा नहीं होतें। उनके भी बाल-बच्चे होते हैं । 
दस या पन्द्रह रुपये पानेवाला मनुष्य बाल-बच्चों के लिए. क्‍या बचत 
कर सकता है! स्त्रियों और लड़के-लड़कियों को आश्रित दशा में 
रहने की हमने आदत डाल रक्‍खी हैं | इसीसे हमें ग्रशात भविष्य में 
ग़ोता लगाने में भय होता है | प्रति दिन परिश्रम करके रोटियाँ पैदा 
करना और भविष्य की ज़रा भी चिन्ता न करना, इसमें जो वीर-रस 
है उसको मधुरता अनुभव के बिना समर में नहीं आती । कुशलता, 
सुशिक्षितता तो जीवन की विध्वंसक है | भविष्य की सन्दिग्धता--नित्य- 
नूतन युद्ध, यदहदी तो जीवन का सार है । इसका स्वाद जिन्हें नहीं मिला, 
उन्हें तो श्रभागे ही सममिए | जिसका भविष्य सुरक्षित है, उसमें 
धार्मिकता का होना बहुत कठिन है । जो सुरक्षितता को चाहता है, 
वह वास्तव में नास्तिक ही है। जैसे बालक माता-पिता पर विश्वास 
रखकर निश्चिन्त रहता है, उसी,तरह वीर पुरुष को माड्जल्य पर विश्यास 
रखना चाहिए। जहाँ सुरक्षितता है वहाँ न पुरुषाथ होता है न धामिकता, 
न कला होती है श्रौर न काव्य ही होता है । 

जो मनुष्य स्वेच्छापूवंक गरीबी धारण करता है, वह वीर बन 
जाता है। शन्यायी मनुष्य को वह काल के समान भासित होता है | 
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पश्डितों को कृपानिधि जान पड़ता हैं। बह बड़ी-से-बड़ी सल्तनत का 
सामना कर सकता है, और धर्म का रहस्य भी उसको प्रकट होता है । 
गरीबी वीर मनुष्य की खूराक है, ईश्वर का प्रसाद है, ओर धर्म का 
आधार है। जब इस तरह के गरीब देश में बढ़ेंगे तभी देश की गरीबी 
दूर होगी, फ़ाकेक़शी मिटेगी, लोगों में हिम्मत श्रायगी और श्राज जो 
बात अ्रसम्मव मालूम होती है वही श्रागे सम्भव और सुलभ हो 
जायगी। | 


[३ |] 
ग़रीबों की दुनिया 


मम नव-जाति के इतिहास के मानी कया हैं ? मिन्न-मिन्न मानव- 

जातियों के सम्मुख भिन्न-भिन्न प्रसज्ञों पर खड़े हुए अ्रनेकों 

प्रश्नों की उलभझने ओर उनको सुलमाने के लिए किये हुए मानव- 

प्रयासों का वर्णन । इस दृष्टि से आज यूरोप के इतिहास का श्रवलोकन 

हमारे लिए. बहुत द्वी बोध-प्रद है । क्‍योंकि यूरोप ने अन्तिम शताब्दी 
में अपने पुरुषार्थ से सारे संसार पर भला या बुरा प्रभाव डाला है । 

श्रन्धकार के युग में से उबर जाने के बाद के यूरोप के इतिहास 

में हम प्रायः मिन्न-मिन्न राजवंशों के श्रभिमान, महत्वाकांज्षा और 

चतुराई ही देखते हैं, मानों इतिहाश् में सामान्य प्रजा का अ्रस्तित्व 

दी नहीं था। 
जैसे महाभारत में श्रठारद्द श्र्नौहिणी सेना के युद्ध में गिने जाने 
और कट जाने के सिवा श्रौर कोई श्रर्थ ही नहीं, अथवा जिस तरह चित्र 
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के पीछे उसे धारण करने के लिए पट होता है, ठीक वैसी ही दशा 
यूरोप में सबंसाधारण जनता की थी, यों कहा जाय तो श्रयथार्थ न 
होगा । रूस, प्रशिया श्रोर आस्ट्रिया इन तीनों राज्यों ने यूरोप की एक 
महान जाति के प्रति धोर श्रन्याय करके प्रजाओ्रों को ऐतिहासिक महत्व 
दिया। जिस दिन पोलैण्ड के टुकड़े-ठुकड़े किये गये, उसी दिन यूरोप 
में राष्ट्रीयवा का जन्म हुआ । इटालियन देश-भकत जोसेफ मैजिनी ने 
अपने तत्त्व-शान से और कठोर तपश्चर्या से राष्ट्रों को नाम, रूप श्र 
महत्व समर्पित किया और उसी दिन से यूरोप के युद्ध और सुलहनामे 
श्र्थात्‌ सन्धि-विग्रह्यदि राष्ट्रों के नाम से होते हैं । 

वर्तमान समय ओद्योगिक प्रगति का युग होने से राजसत्ता किसी- 
न-किसी तरह व्यापारियों के द्वाथों में चली जाती है। ये व्यापारी 
अपने स्वार्थ के लिए भोली-मभाली प्रजाश्ं में राष्ट्रीय अमिमान, द्वेष 
श्र ईर्षा सुलगाकर उन्हें लडाते हैं ओर भयंकर संह्ार कराकर उसका 
अधिक लाभ तो स्वयं चाट जाते हैं, किन्तु उसका भार तथा आप- 
त्तियाँ मात्र उन गरीब प्रजाओं को ही उठानी पड़ती हैं । 

जबतक यूरोप के शासन-सूत्र राजवंशों के ह्वाथों में थे, तबतक 
बाहरी दुनिया के साथ उसका श्रघिक सम्बन्ध नहीं हुआ था; परन्तु 
जिस दिन से ओ्रोद्योगिक युग का श्राएम्म हुआ्रा, उसी दिन से यूरोप के 
मगड़े सारी दुनिया को बाधक होने लगे | 

जिस प्रकार अ्रन्यान्य सभी खण्डों की प्रजा यूरोप के इन भगड़ों 
के कारण थक गई है, उसी प्रकार वहाँ का मजूर-दल भी इनके कारण 
उतना ही व्याकुल हो उठा है। वह कह्दता है कि “यह मान लेना 
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भ्रमात्मक है कि आज यूरोप में पन्द्रह या श्रठारह राष्ट्र हैं । यूरोप में 
तो केवल दो ही राष्ट्र हैं। एक धनियों का और दूसरा निर्धनों का। 
धनवान राष्ट्र समर्थ और संगठित है, पर निधन राष्ट्र असहाय और 
छिन्न-मिन्न है। इसीलिए तो धनिक निधेनों को श्रपना रास बनाकर 
उनका खून चूम सकते हैं। याद निर्धनों का वर्ग सुसंगठित हो जाय, 
ऐक्य-पूर्वक रहकर किसी योजना को तैयार कर उसको पूरा कर सके, 
तो उसके पास मनुष्य-बल तो इतना है और राष्ट्रीय जीवन की एक- 
एक नस इस तरह सम्पूर्णता के साथ उसके हाथों में है कि वह जिस 
क्षण चाहे उसी ज्ञण अपनी मनमानी कर सकता है।” इपी खयाल 
से वहाँ मजदूरशाद्दी अथवा बोलशेविज्म का जन्म हुआ । यूरोप में 
अब धनी और निधनों के बीच महान्‌ विग्रह शुरू हो गया है। यह 
कद्दना कठिन है कि कब और किस तरह इस विग्रद्द का श्रन्त होगा | 

शंकराचाये ने जिस समय “अ्रथंमनर्थ भावय नित्य?! कहा था उस 
समय शायद उनके दिल में अ्रपने वचन का इतना ब्यापक श्रथ नहीं 
आया होगा । जबतक लोग इस तरह घन के लिए एकसे लड़ते रहेंगे, 
तबतक इस मानवता को खुख और शान्ति कैसे नसीब हो सकती है ! 
अद्वेत' की तरह इस विग्रह् में भी “द्वितीया दे भवं भवति !” जबतक 
ये दो रहेंगे, युद्ध बराबर जारी रहेगा। सवनाश किये बिना यह विग्रह 
शान्त नहीं होगा । 

पर श्रद्धा कहती है, “नहीं, सर्वनाश के लिए, इस मानवता की 
सृष्टि नहीं हुई है ।!” भगवान ईसा ने कहा है कि यह दुनिया ग़रीबों के 
लिए है | पर गरीबों से मतलब उपय॑क्त रीति के निधनों से नहीं है । 
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क्योकि, वे तो दोनों--बनी और निर्धन भी--धन की वासना से पूर्णतः 
ब्याप्त हैं | श्रतः वे दोनों तो धनवान ही हुएं। जहाँ एक धन के मद 
से मत्त है, तहाँ दूमरा घन लोभ से श्रन्धा हो रहा है। दोनों ही में 
धन की विक्ृति है | अतः जिसमें धन की विकृति है वह गरीब नहीं 
घनवान ही कहा जायगा। पर यह्द दुनिया धनवानों की नहीं, गरीबों की है | 

इस दृष्टि से देखा जाय तो समस्त यूरोप घनवान है। पूँ जीपति 
भी धनवान और बोलशेबिक भी धनवान | क्‍योंकि दोनों धन-परायण 
हें, धन को चाहनेवाले हैं, उसके लिए पागल हो रहे हैं । 

ये दोनों प्रकार के धनवान भले ही संसार में मनमाने लड़ें, कानून 
के पंडित भले ही चाहे कितने ही प्रकार से संपत्ति के विभाग करके देख 
लें, पर इप तरह संसार में कदापि शान्ति का साम्राज्य नहीं होगा । 

यूरोप में श्रल्पसख्यक लोगो के द्वाथ में धन है । निस्सन्देह यह 
स्थिति विषम है | परन्तु यदि निभ्वन लोग भूखे भेड़िये की तरह हमेशा 
उस सम्पत्ति को लूटने की ताक में रहेंगे, तब्र तो वह विषमता और 
भी मयकर हो जायगी । पर यह बात निधनों के ख़याल में नहीं श्राती। 
उनमें इतनी श्रद्धा का उदय होना जरूरी हे कि घनिकों को बिना लूटे 
डी अपनी विपमता दूर हो सकती है । 

इसके लिए निधनों को कुछ करना चाहिए | अपनी आवश्य- 
कताओं को वे घटावें और अत्यन्त स्व्राभाविक जरूरतों को स्वावलम्बन 
द्वारा पूरी करना सीख लें । फिर वे देखेंगे कि न तो धनवानों के पास 
अधिक धन जा रहा है, और न वहां एकत्र ही हो रहा है। बड़े पैमाने 
पर वस्तुश्रों को पैदा करना और उन्हें देश देशान्दरों में भेजना श्रथवा, 
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सक्षेप में, विराट रूप से श्रम-क्मिंग करना ह्वी इस विषमंता का मूल 
कारण है। इस विषमता को दूर करने ही के लिए स्वदेशी-धर्म का 
अ्रवतार हुआ है । स्वदेशी के पालन से कोई भी मनुष्य घनिक न हो 
सकेगा, और न उससे किसी मनुष्य के निर्धन होने का ही डर है ॥ यदि 
हमें एक जगह ऊँचा टीला करना हैं, तो दूसरी जगह अवश्य ही गड़हाः 
खोदना दहोगा। जहां धन का अश्रभाव है, वहीं निध्ननता का अभाव 
हो सकता है। सम्पत्ति और दारिद्रथ दोनों समातान पड़ोसी हैं । दोनों 
का नाश एकसाथ ही हो सकता है--बोलशेविज्म द्वारा नहीं, स्वदेशी- 
धर्म द्वारा । 

यदि पैस्मात्मा चाहेंगे तो श्रबसे आगे के जमाने के लोगों में दो 
बर्ग होंगे--एक धन-परायण और दूसरा सन्तोष-परायण । एक होगा 
क्षाम्नाज्यवादी और दूसरा होगा स्वराज्यवादी | एक होगा सत्तावादी 
श्रीर दूसरा होगा सर्यवादी | एक आतझ्क जमाना चाहेगा, दूसरा दया 
का शीतल स्रोत बहावेगा | एक ऐश्वर्य-परीयण होगा और दूसरा होगा 
स्वधर्म-परायण । एक़ अर कारवादी और दूसरा स्वदेशी | 
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प्रतिष्ठा की अस्पृश्यता 
वा सर्वत्र चलती है, संभीको छूँती है और संसार की एकरूपता 


मिद्ध करती है। स्वर्ग के देवता और कब्र के मुरदे हवां का त्याग 
कर संकंतें हैं | दोनों अ्रस्पकश्य हैं | ईश्वर की इच्छां है कि प्रथ्वी तो 
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प्रथ्वी ही बनी रहे । परन्तु कई मनुष्य अपने एकरंगी विचार के प्रवाह 
में बहकर इस भूलोक पर स्वर्ग और नरक की सृष्टि खड़ी करना चाहते 
हैं। मुरदा सड़ता है, मुरदे में प्राण नहीं होता, मुरदा प्रथ्वी के लिए 
भार-रूप है, इसलिए उसे कोई छूता भी नहीं; इतना ही नहीं बल्कि 
दफनाकर या आग से जलाकर लोग उसे नष्ट कर देते हैं। देवता 
हमें छूतठे नहीं | परन्तु वे इस भूलोक पर विचरते भी तो नहीं । जब 
उन्हें विचरना होता है, तब वे मानव-रूप धारण कर लेत हैं; वे मनुष्यों 
केन्से व्यवहार करते हैं, तभी वे मनुष्यों में मिलते-जुलते हैं । जब वे 
( देवता ) एसा करने से इन्कार करते हैं, तब उन्हें पत्थर बनकर बन्दी- 
वास भोगना पढ़ता हैं। 

हमारे समाज में इसी त्तरह के दो श्रस्प्रश्य वर्ग देखने म॑ आते हैं। 
एक अन्त्यज़ों का और दूसरा श्रंग्रेजों का | ढेइ--मेहतर--अ्रस्प्ृश्य। हैं, 
उसी प्रकार शड्भराचार्य भी श्रस्पृश्य हैं। हम दोनों :की श्रणियों में 
बैठकर भोजन नहीं करते। हम दोनों से हाथभर दूर रहते हैं । दोनों 
को वेद का अधिकार नहीं और इसलिए दोनों को समाज में स्थान 
भी नहीं है । समाज में उनकी स्थिति खतरनाक है। यदि उन्हें समात्र 
में शामिल करना हो तो पहले उनकी इस अस्पृश्यता को दूर करना 
जरूरी है | यदि श्रन्त्यज़ों को समाज में अस्प्रश्य ही बनाये रखेंगे तो 
सामाजिक दुगन्ध बढ़ेगी। उसे दूर करने के दो ही उपाय हैं । या तो 
हिन्दू-मसमाज से उनको निकाल दिया जाय, या उन्हें स्पृश्य बना लिया 
जाय । ब्राह्म॒ण-संल्कृति के प्रतिनिधि शड्भूराचायों को भी चाहिए कि वे 
मनुष्य की तरह समाज में विचरें, समाज की स्थिति पर विचार करें 
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ओर धर्मोपदेश द्वारा समाज की सेवा करें | यदि वे ऐसा न करते 
हों तो उन्हें चाहिए कि के लोगों की सेवा, पूजा-मात्र का स्त्रीकार करने 
वाली मूक मूत्ति बन जायें। नैषाल में राजा को इतना महत्व दिया 
मया है कि कोई भी व्यावहारिक कार्य राजा के योग्य नहीं गिना जाता ॥ 
प्रजानालन, शत्र-दमन, मन्त्री तथा राजकर्मचारियों पर देख-रेख, 
नियम बनाना, किसीको दण्ड देना, या क्षमा प्रदान करना इत्यादि 
कामो में से एक भी काम यदि राजा स्वयं कर डाले तो उसकी प्रतिष्ठा 
की महान्‌ हानि होती है। काम-काज प्रधान करता है, राजा केवल 
नाम सात्र का होता है । यह तो प्रजा ही जाने कि ऐसे अस्पृश्य राजा 
का उसे क्‍या उपयोग होता होगा | नेपाल के राजा का सम्मान चाहे 
कितना ही हो, समाज के हिसाब से तो वह एक अहेतुक निरुपयोगी 
प्राणी है--क्योंकि वह अलतश्य है। वेद-विद्या को भी हमने इसी तरह 
बना रकखा है । वेद इतने पवित्र हैं कि उनका अर्थ तक नहीं किया 
जा सकता ! संस्कृत-माषा की भी यही दशा हुई है। संस्कृत तो ठदरी 
देवताओं की वाणी, मनुष्य उसका व्यवहार कैसे कर सकते हैं ! फलतः 
उसे जड़, निर्नीव, वीतप्राण ही हो जाना पड़ा । इस प्रतिष्ठा की श्रस्प्र- 
श्यता से देववाणी को और भूदेबों के समुदाय को कौन उबारेगा ! 
जब शरीर के पैर और सिर भी समाज-सेवा के लिए अ्रयोग्य हो जायें, 
तब मनुष्य को पेट ही से विचार करना पड़े और चलना भी पढ़े तो 
आश्रय क्‍या ! 

समाज को पंगु न बनाना हो तो शद्भराचार्यों को और नेपाल-नरेश 
जैसे राजाओं को अ्रपनी श्रस्यृश्वता को त्याग कर समाज में 
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सम्मिलित होना चाहिए, और श्रन्त्यजो की श्रस्यश्थता को दर कर 
उन्हे भी शामिल कर देना चाहिए। ऐसा करने ही से घामिक अ्रन्ध 
कार नष्ट होगा और हिन्दू-वर्स के सिर का फाला धब्बा भिटेगा । 
क्रेवल दिन- एहाड़े मशाले जलाकर जलू। निकालने से क्‍या होना- 
जाना है ? 
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स्वेच ही से बहिष्कृत हो जानेवाले, कुलीन फ्रान्स के शो चिन्त- 
नशील अ्रतिथि ! तुके हमारा प्रणाम है। मन और वाचा 
दोनो का तुकपर श्राशीवाँद है | तुके अपने राष्ट्र का अच्छा परिचय 
हे; इसी कारण तू दुनिया के राष्ट्री को समक सकता है। फ्रान्स का 
भूतकाल, यूरोप की तपश्चर्या, पश्चिम की श्राकांक्षा तरे श्रन्दर जाग्रत है; 
इसीलिए तू भविष्य को भी प्रत्यक्ष कर सकता है। पर स्मरण रहे 
कि भविष्य के भी अनेक अग हैं। वही शायद सम्पूर्ण भविष्य के दर्शन 
कर सकता है, जिसने सम्पूर्ण भूत को देख लिया है। सनातन अनन्त 

के विस्तार में भूत और भविष्य एकम ही जोवित हैं--वर्तमान हैं। 
हम समक गये, सू कैसा हिन्दुस्थान चाहता है। हम इस पुण्य 
गमिलाषा के लिए तरा ग्रभिनन्दन करत हे, तेरी वन्दना करते हैं | हम॑ 


0 >केन रीजनमान--+नफिननम >+पननकमकमी ५-33 न-कननक ५ कान -पननममनन+ जाय “मनन ना न. अन्‍मनननाओए. अऑनरविनगाअन+ 


# अहमदाबाद-कांग्रेस मे श्री पाल रिचार्ड के व्याख्यान ( नवान 
भारत ) का उत्तर । 
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नहीं मानते कि हम श्रेष्ठ राष्ट्र हैं। पर हमारे स्वदेशी धर्मानुतार हम 
अपने ही प्रकाश से प्रकाशित होना चाहते हैं। भेद की दीवारों को 
हम नहीं चाहत | हमारा प्रकाश, प्रकाश होने से, संसार में सर्वत्र 
फैलगा । प्रत्येक राष््र के पास उमका अपना प्रकाश तो ज़रूर ही द्वोता 
है | जहां जहाँ से हमारे यहाँ प्रकाश आरा रहा हो, उन सभीको हमारा 
निमत्रण है | ईश्वरीय प्रकाश तो एकरूप ही होता है, परन्तु प्रत्येक 
राष्ट्र का प्रकाश भिन्नवर्णी होता है। ईश्वरीय योतना की यह एक 
गखूबी है --सुन्दरता है । इभीमे काव्य है। 

हम न किसीकी निन्‍्दा करते हैं और न किसीकी प्रशंसा। सृष्टि 
जड़ और चैतन्य से ही बनी है| हमने सीखा है कि प्रकृति सत्‌-असत्‌- 
आत्मक ही है | जबतक जीव-दशा है, तबतक श्रवश्य ही दोनो का 
काम पड़ेगा | जड़ की पूजा करना ही हमारा समर में जड़वाद है, यह 
हमारा आशय कदापि नहीं । यूरोप मे सवंत्र ही जड़वाद है। परन्तु 
हमें बुगा भिर्फ यही मालूम होता है कि इसने यूरोप से केबल जड़वाद 
हो सीखा | किन्तु यदि हमारे अन्दर भा जड़वाद न होता तो हम गिरते 
ही नहीं । इसलिए दोष तो हम अपना ही समभते हैं। हम जड़ के 
वश तो कभी के हो गये थे । किन्तु यूगेप से हम उस जड़ को पूता 
भी करना सीख गये, अ्रघःपात द्वी को उन्नति मानने लग गये; इसी बात 
पर हमें दुःख होता है । 

हम यह जानते है कि आत्मा के मानी हैं - नित्य नूतनता | उस 
चीज को मरना पड़ता है, जो नित्य नूतन नहीं होती। जन्म-मरण 
जितना सत्य है उतना ही सनातन जावन मी सत्य है | घास और बन 
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स्पतियाँ ऋतु-ऋतु में मरती हैं श्रौर ऋंतु-ऋतु में पुनर्जीबित भी होती हें । 
यही इनका जीवन-घर्म है। बरगद और पीपल का जीवन-पघर्म भिन्न हैं । 
धत्येक राष्ट्र बाल्यावस्था में भविष्य की ओर ही देखेगा, यौवन में वर्त॑- 
मान ही में फँस रहेगा, और वाधंक्य में भूतकाल को श्रोर ही 
आँसूभरी- दृष्टि फेंकेगा; परन्तु जिस: राष्ट्र को संनोधन होना हें; वह तो 
त्रिकाल-दर्शी ही होता है । उसके भीतर यौवन का उत्साह भले ही ने 
दो, किन्तु उसके भीतर गाम्मीयं तो मस्पूर द्वोगा | उसका स्वभाव 
घीरोदात्त होगा । 

यह सच है कि हमारी समध्या कठिन-स-कूठिन है | विरोधी धर्म 
श्र लड़ाके पन्‍्थों का प्रेम-घर्म-सम्मलन करने का गुरुतर भार इमारें 
सिर हैं| यह हमार लिए बिशे५ श्रादेश है; यही हमारा विशेष कार्य है । 
संसार के भाग-विधाता ने इसीलिए हमे एक स्वतन्त्र मन्त्र अपंण 
किया है, जिसे हम 'स्रदेशी' के नाम से पदचानते हैं | घरणु-ध्यवश्था 
उसीका एक अंग है। याद संसार से सश्को एक दही दाँचे में न 
ढालना हो, बल्कि यदि जगत्‌ की विविधता में भी ऐक्प का स्रांदन 
करना हो, यदि सत्तम्बरों के सज्जीत की रक्षा करना हो, यदि सप्त वर्णों 
का एक संघ्र बनाना हो, तो स्रधर्म मूलक वर्ण-व्यवस्था ही डसकी एक 
सात्र उपाय है | वर्ण-व्यवस्था मारतत्र्ष की खासियत है । यदि उसे 
हम छोड़ दें तो हम अ्रपने अआदश + प्रति भ्रभ्ोध्य॑ लिद्ध होगे और 
ईश्वरीय योजना को निष्फल करेंगे | 

हाँ, एक बात सच है कि बर्ण-व्यवस्था क्रो--ईश्वर की चाही बरणु- 
ध्यवस्था को--दम ग्रज्ञीकार नहीं कर सके, इमारे अन्दर प्रम घमपूर्ण 
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कलाओं से प्रकट नहीं हुआ । इसीसे व्यवस्था में विद्वेष आया, विवि- 
धता में विस्खलितता श्राई, एकता टूट गई और हम सझ्कुचित बन गये। 

विविधता में ऐक्य, यह ईश्वरीय सन्देश है । हम एकता को भूले, 
श्राप विविधता को सन्देह-भरी दृष्टि से देखते हैं; क्या हम दोनों भूलते 
नहीं हैं ! 

आज वर्णु-व्यवस्था में तिरस्कार है, दम्म है, और अ्रहक्ढार है; 
हमारे अन्दर घुसी हुई अस्पृश्यता उसीका परिणामस्वरूप है। किन्‍्त 
चूँकि हम इम समय अरप्रश्यता को मिटाने की बात कर रहे हैं, इसलिए, 
आप निश्चय समझ लें कि हम तिरस्कार, द्वेष, दम्म और अह्लार को 
भी जला देना चाहते हैं । संसार में श्रेष्ठ और कनिष्ठ का भेद तो बनाहदी 
रहेगा, परन्तु श्रेष्ठ-कनिष्ठ की भावना का रहना अ्रनिष्ट है| पविज्नता वहीं 
निवास करती है जहाँ नम्नता है, यह हमें जान लेना है। यदि वर्ण- 
भेद को मिटाने जा रहे हैं, तो धर्म-भमेद को हम किस तरद्द बर्दाश्त कर 
सकेंगे ? यदि ऐसा है तो फिर दया-घर्म को स्थान कहाँ, और स्व्रधर्म 
के मानी क्या दंगे ! 

जहाँ आदशं का भेद हो, वहाँ ऊँच नीच के भेद रही नहीं सकते । 
पर जहाँ आदशं-शिखर एक हो और उसके मार्ग पर हम कुछ दूर तक 
चले गये हों, वहाँ तो जरूर ही ऊँच-नीच स्थित रहेगी । किन्तु 
उसके कारण अहता या दीनता न उत्पन्न होनी चाहिए। क्या गुरु 
और शिष्य के बीच ऊँच-नीच-भाव नहीं हैं ! क्‍या पापी और पुण्यवान्‌ 
एक ही भूमिका पर हैं ! जहाँ प्रेम है, वहाँ समता का खयाल ही नहीं 
होता; क्योकि प्रेम विषमता को देखता दी नहीं । 
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हमने जिस तरह घर में श्रध्यश्यता को स्थान दिया उसी तरह वाह्य 
जप्रत्‌ के साथ भी हम अस्पृश्य रहे, यह जरूर हमारा पाप है। समुद्र- 


यात्रा करके, देश-देशान्तर से व्यापार-व्यवसाय करके हम उस पाप को 
नहीं धो सकते | परन्तु हम उसका प्रायश्रित्त ज़रूर कर सकते हैं । और 


उमका तरीका यह है कि देश-देशान्तर के प्रकाश का स्वागत करने 
के लिए हम खिड़की-दरवाजे खोल दें और तेरे-जैसे देश-देशान्तर के 
सज्नों को अपने हृदय में स्थान देकर, संसार के दुःग्त्र से दुःखी होकर 
दुनिया की सेवा के लिए स्व॒तन्त्र हो जायें । 

ऐ. खुदा-परध्त अतिथि ! हम तुझे बन्दन करते हैं | हमारी सकझु- 
चितता को दूर करने का हमें अवसर देने के लिए तू हमारा यह 
आतिथ्य स्त्रीकार कर ओर अयने द्वदय के भावों को प्रकट कर; हमारे 
हृदय के भावों को समझ ले और हमारे मार्ग में प्रयाण करने में हमारा 
सहायक हो ! हम इतने स्व्राश्रयी हों कि अपना मार्ग खुद ही निश्चय कर 
लें, किन्तु फिर मी ऐसे श्रदक्लारी न हों जो हम तेरे-जेप की सहायता 
स्त्रोकार न करें | 

नमस्ते उस्तु भगवन्नतिथिन मस्यः । 


[६] 
आज का स््री-धमे 


»गाति की उन्नति ही में सम्पूर्ण समाज की उन्नति है । 
सत्री-जाति की उन्नति होते ही ग़द-संसार स्वर्गमय बन जाता 
है | स्री-जाति की उन्नति होते ही नवीन (प्रीढ़ी का उत्कर्ष निश्चित सम॑- 
मिए। म्नी-जाति की उन्नति होते ही सामाजिक जीवन सर्वागन्पूर्ण 
हुआ । स्त्री-जाति की उन्नति ही में इस देश का कल्याण भी आ जाता 
है। क्योंकि स्त्री ओर पुरुष एक ही समाज के दो अ्रज्ञ हैं; दोनो का 
जीवन मिलकर ही सामाजिक जावन बनता है। यदि दोनों में से एक 
अह्ञ की उपेक्षा की जाय तो समाज को पक्षाष्रात हो जाता है। यदि 
हमने दोनो अज्ञों को एकसे त्रिकमित किये होते, तो आज़ स्त्रियों के 
प्रश्न पर इस तरह जुदा चर्चा करने की ज़रूरत न उपध्थित होती । श्राज 
स्री-जाति की उन्नति की चर्चा स्वतन्न्न रूप से करनी पढ़ती है, जिसका 
कारण 'है वत्तेमान सामाजिक दुरवस्था ।स्त्रियो को समान स्वृत्व मिलने के 
लिए लड़ने की आवश्यकता उत्पन्न होना इस बात को सिद्ध करता है 
कि हमारा सामाजिक और पारिवारिक जीवन गया-बीता हुआ है । ग्रद- 
जीवन में तथा समाज में भी प्रेम-मूलक एकता होनी चाहिए | यदि वह 
होती तो हमें आ्राज़ न्याय की समता का विचार कभी न करना पड़ता | 
समता आदर्श न होना चाहिए, बह तो स्वाभाविक परिणाम है| 
जहाँ प्रेम और एकता है, वहाँ विधमता या विपमता का खयाल भी 
नही दह्ोता । 
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पर आज सम्राज की दशा विषम है | स्रियाँ पराधीन, आश्रित और 
अशान दशा में पड़ी हैं । पुरुषों की अपेक्षा अ्रधिक सुधरी हुई होने पर भी 
श्राज स्री का जीवन तेजस्त्री नहीं हे । सत्री का स्वभाव अधिक कोमल, 
प्रेमल और श्रद्धितक है । स्तरियो ने इन्हीं वृत्तयों का श्रधिकतर विकास 
किया है | यदि हिंसा जद्लीपन हो ओर गअ्रद्विसावृत्ति सुसंस्क्ृत अ्रवस्था 
का लक्षण हो, तो कहना होगा कि स्त्री अधिक संस्कारवान है, श्रधिक 
सुधरी हुई है; और यदि स्वच्छुनता की अ्रपेज्षा संयम श्रेष्ठ हो, तो भी 
भारतवर्ष में स्नी का दर्जा ही उच्च गिना जायगा । स्वार्थ को दबाकर 
परोपकार को प्रधान पद देने म उन्नति हो, तो कौटुम्बिक जीवन में स्त्री 
ही अधिक उन्नत है । स्त्री की बुरी दशा तो उसके परावलम्बन मे है । 
स्त्री के स्वतन्त्र होते ही उसके समस्त सदगुण और हृदय की उन्नति 
एकाएंक चमकने लग जायगी । मै नहीं कहना चाहता कि पुरुषों के 
समान स्त्रियाँ भी श्राजीविका की चिन्ता में पढ़ें; किन्त श्राजीविका प्राप्त 
करने का साधन उनके हाथो में हो तो काफी है । श्राज यदि पुरुष- 
वर्ग आजीविका की चिन्ता का भार, आधिक स्वातन्त्य के सुन्दर नाम 
पर, स्त्रियों पर डाल दे तो वह उसको ( पुरुष-तर्ग को ) शोभा नहीं देगा। 
मेरा तो यही कह्दना है कि समाज में पुरुष से स्त्री की सेवा श्रेष्ठ 5, अतःस्त्री 
का पद भी श्रेष्ठ होना चाहिए। स्री को यह जान लेना चाहिए कि उच्च वृत्ति 
सम्पादन कर लेने के कारण समाज का नेतृत्व स्व्रीकारकरने काज़ो कतंव्य 
उसे प्राप्त हुआ, उसके लिए उसे श्रपने-आ्रप को योग्य बनाना चाहिए। 

आात समाज के सम्मुख--समार के समस्त समात्र के सम्मुख 
भार “पे-भारी प्रश्न आ उपस्थित्र हुए हैं। सारे संसार में उधल-पुथल 
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हो गई है। सम्पूरए समाज की रचना नये धिरे से करने का प्रसंग उपस्थित 
हुआ है। पुराने समय में समाज के सम्मुख केवल पुराना आदर्श ही 
क्रायम रखने की चिन्ता रहती थी | उस समय अधिक विचार करने की 
आवश्यकता ही नहीं थी । जो कुछ था, उमे ही बनाये रखने का आग्रह 
रखने से सब काम चल जाता था | लेकिन झाज यह स्थिति नहीं रही कि 
पुराना आदर्श उसी रूप में बना रहे । उसमे परिवर्तन होना ज़रूरी 
है | स्मरण रहे कि उसके समूल नष्ट कर देने से भी काम नहीं चल 
सकता । जिस तरह अ्रमरीका के नीग्रो लोगो ने पूरी श्रद्धा से ईमाई- 
धर्म और श्रमरीकन रहन-सहन स्वीकार कर ली, इसी तरह यदि हम 
भी करना चाहते तो रास्ता सरल था; पर हम देखते हैं कि हमारे लिए. 
यह रास्ता लाभदायक नहीं है। आज सारी दुनिया निराशा में ड्रबी 
हुई है। यह निश्चय नहीं होता कि कोई भी एक व्यवस्था कल्याण- 
कारक साबित होगी | यह तो हम देखते हैं कि हमारी समाज-रचना 
सफल नहीं हुई। अनुभव कहता है कि यूरोप की समात्र रचना भी 
कल्याण-कारक नहीं है। हम यह भी देख चुके हैं कि रचना में या 
सद्भठन में परित्रतन कर देने से काम न चतेगा, बल्कि हमें मनुष्य 
के स्वभाव ही में परिवतंन करना होगा । श्रबतक हमारा खयाल था 
कि न्याय की तराजू पारस्परिक स्वार्थ की विधषमता को दूर कर देगी, 
और दुनिया में शान्ति स्थापित हो सकेगी। अब्र हम देखते हैं कि 
धम का मूल न्याय नहीं, दया है | इस दया के श्राधार पर, 
पारस्परिक आदर के आधार पर, समाज की रचना नये सिरे से होनी 
चाहिए। छिमा के जवाब में प्रतिद्िसा, करना न्याय है, यह मानकर 
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अबतक हम हिंसा करते रहे । इससे न्याय का मूल तो हाथ न लगा, 
परन्तु हिंसा जरूर बढ़ गई । अब हिंसा के बदले क्षमा को श्राज़मा. लेने को 
हमारा जी चाहता दै। किन्तु इसको आ्राजमायगा कौन १ न्याय का 
बदला तो वीर ले सकता है, परन्तु क्षमा के लिए तो योद्धा की अपेक्षा 
भी अ्रधिक उच्चकोटि के वीर की आवश्यकता है। वह वीरता कौन 
बतला सकता है ! जिनके हाथ अभीतक खून से श्रपवित्र नहीं हुए 
हैं, जिन्होंने नम्नता ही से अपनी उन्नति को प्राप्त क्रिया है, जिन्होंने 
सेवा-द्वारा दही अपनी स्वाथ-साधना की है, उस स्त्री-धर्ग ही से हम इस 
क्षमा-शक्ति की आशा रख सकते हैं। समाज का उद्धार उन्हींके 
हाथों हो सकता दे। अहिसा-धर्म का ठीक-ठीक अर्थ वही समझ 
सकती हैं; वही उसका पालन और प्रचार भी कर सकती हैं । 
अह्िंसा-धर्म को धारण करने के लिए जिस श्रद्धा की ज़रूरत 
है वह तो स्त्रियों में है, किन्तु उसके लिए. आवश्यक ज्ञान उन्हें 
ग्रभी सीखना है। खस्ियों में अहिंसा हैं, किन्तु वह तभी दिव्य 
प्रकार से चमकने लगेगी जब उनमें निर्भयता और स्वाश्रय भी श्रा 
मिलेगा । वे इस भ्रम को छोड़ दें कि-वे अबला हैं । समाज के सम्मुख 
उपस्थित सभी प्रश्नों का उत्तर देने के लिए वे तैयार हो जायें । 
धर्म-संस्कार का प्रश्न सबसे भारी है। श्रभीतक हम यही मानते 
आये हैं कि धर्म को ताक में रखकर उच्च साथ और दूरन्देशी के 
नियमों ही से समाज की गाड़ी चल जायगी। किन्तु अब यह भ्रम दूर 
हो गया हैं । श्रब तो हमें निश्चय हो गया है कि यदि समाज का उद्धार 
हृ.ग; तो तिर्फ धर्म ही से हो सकता है | परन्तु समाज के सम्मुख आज 
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धम का ६५द्ध रूप नहीं है| त्तल्ियों के लिए तो कितने ही पुराने संस्कार 
और तरह-तरह के वहम ही धर्म बन बठे है | वास्तव में वह धर्म ही 
नहीं जिससे सहिष्णुता, उदारता और' भ्रात्‌ भाव उत्पन्न न हो । धर्म 
से तो विरोध मिट जाता है । मेरा यह निश्चित मत है कि वह धर्म ही 
नहीं जिसके नाम पर विरोध उत्न्न होता है | प्रत्येक धर्म में शुद्ध तत्त्व 
तो ज़रूर &ोते हैं, पर-न्तु साथ ही उसमें कई अशुद्धियां भी घुस जाती 
है। उन्हें निकाल डालने के लिए सर्वदा धमं-संस्कार की आवश्यकता 
है| यह धमं-संस्कार तक बुद्धि से नहीं, शुद्ध हृदय से होना 
चाहिए । 

यदि धर्म-संस्कार हो जाय तो सामाजिक रिवाज और रुढ़ियों में 
सुधार करना हमारे लिए कठिन न होगा | सामाजिक दोषों को दूर 
करने की अ्रपेज्ञा श्रेयस्कर यही है कि हम ऐसी स्थिति उत्पन्न करदें, जिससे 
वे दोष उत्पन्न ही न हो सकें। सामाजिक शअ्रत्याचार धर्म-वृत्ति के द्वारा ही 
टाले जा सकते हैं। यद्द धर्म-वृत्ति हरेक युग में उत्तन्न होनेवाले साषुन्सन्त 
हमें बतला देते हैं; पर उसको स्वीकार कर उसका प्रचार करने का काम तो 
स्त्रियाँ ही कर सकती हैं, क्योंकि वे इरेक वस्तु को मस्तिष्क के बजाय 
हृदय की दृष्टि से दख सकती हैं | इसलिए आज हिन्दुस्थान में ज्स 
अद्दिंसा-धर्म का उदय हुआ है. उसका स्वीकार ओर प्रचार करने का 
उत्तरदायित्व स्तियों ही पर है, श्रौर श्रभीतक अ्रपने जीवन में उन्होंने 
इस योग्यता को प्रास कर उसका विकास भी किया है। श्राज की 
स््रियाँ उसी काम में सम्पू्ण शक्ति लगा दें, यद्दी मेरी प्राथना है । 
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पल में कई बार भीड़ न होने पर मी लोग रूगड़ा करते हैं। यदि 
हरेक मनुष्य अपने बैठने योग्य जगह लेकर बैठ जाय तो सभी 
सुर से बेंठ सकें; पर कितने ही लोग बिना कारण स्त्रार्थो और 
मनुष्य-्रात्रु होते हैं। उनका यह हट होता है कि लड़-भिड़कर जितनी 
जगह रोकी जा सके उतनी रोककर ही दम मानेंगे; फिर पर्वा नहीं, 
यदि उन्हें ऐसा करते हुए ज़रा भी आराम न हो रहा हो, बल्कि उन्हें 
उलटा दुःख भी उठाना पढड़े। बेश्व के ऊपर अ्रधिक जगद् रोकने के 
लिए यदि ब्रिस्तरन हो तो वे पालथी ही मारकर बेठेंगे, और उस 
पालथी को भी इतनी पोली करेंगे कि पैरों की सन्धियाँ दुखने लग 
जाये ! जबतक उनकी लात दूसरे को न लग जाय, तबतक उनके 
मन में यद्द विश्वास ही नहीं दोता कि हमारा स्वार्थ पूर्ण हो गया ! यदि 
इसके बदले हरेक मनुष्य सौजन्य पूर्वक एक-दूसरे की सुविधा का 
खयाल रखते हुए सन्तोष-वृत्ति का विकास करे तो किसी को भी दुःख 
न हो और सभी श्आाराम से प्रवात्ष कर सकें । 
शहरों श्रौर देहात में जब लोग घर बनवाते हैं, उस वक्त भी इसी 
प्रकार पड़ोसी-पढ़ोसी में झगड़ा हो जाता है। उस जगह भी लोग 
खुख-दुःख अ्रथवा सुबिधा-श्रसुतिधा आदि का विचार छोड़कर महज़ 
स्वार्थ धर्म के प्रति वफ़ादार बने रहने के लिए कई बार लड़ते हैं । 
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यदि मेरी एक बालिश्तन्भर ज़मीन चनी जाने से मुझे कुछ भी हानि 
न होती हो और पड़ोसी को वह मिल जाने से उसकी उत्तम सुविधा 
हो जाती हो, तो भी मुभसे वह स्वार्थ-त्याग नहीं किया जाता; मेरा 
जी ही नहीं होता । कदाचित्‌ मुझमें इस वक्त कहीं सदूबुद्धि का स्फुरण 
हो भी तो मेरे सगे-सम्बन्धी और पड़ोसी मुझे दुनियादारी की चतुराई 
सिखाने के लिए आ्ाते हैं--“तू पागल तो नहीं हो गया है ? इस तरह 
करता दानवीर बनकर परोपकार करने लगेगा तो लोग तुमे दिन- 
दहाड़े बाबाजी बना देंगे। कुछ बाल-बच्चों के लिए भी रक्‍खेंगा या 
नहीं ! अरे ! उसका तो काम ही रुक रहा है, पाँच-मात सो रुपये माँग 
ले उससे । तेरा तो हक ह। है; छोड़ता क्यो है ! न दे रुपये तो सोता 
रेहे अपने घर में | अरे हाँ, हमें कहाँ गरज़ पड़ी १ ज़मीन अपनी, 
कहीं भागे थोड़े ही जाती है |? स्वार्थ-धर्म की यह् आ्राज्ञा अस्वीकृत 
हो ही नहीं सकती । स्वार्थ-घर्म के आगे पड़ोसी-घर्म फीका पड़ता है 
अथवा नष्ट हो जाता है । इसीलिएं इस युग का नाम कलियुग पड़ा 
है। कलि का अ्रथं है. कलह | 

दो कुट्ठम्वों के बीच जब विवाह सम्बन्ध जोड़ा जाता है, तब 
भी यही दशा होती है। जो परकीय था वह सम्बन्धी हुआ, अ्रतएव 
उसके साथ होना तो प्रेम धर्म का व्यवहार चाहिए; पर नहीं, वहाँ 
भी व्यवह्ार-रीति के कलह उत्पन्न होगी ही। मान-सम्मान में कहीं 
छोटी-से छोटी रीति भी रहने न पावे। मालिक के यहाँ गालियाँ भी 
सुननी पड़ती हों तो पर्वा नहीं, दफ़्तर में श्रफसरों की फटकारें नीचा 
सिर करके सुन सकते हैं, परन्तु समधी के पास से तो रीति के अनुसार 
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पूरी चीज़ें जरूर ही मिलनी चाहिएँ; नहीं तो दुलद्दे को लौटा ले जाने 
को तैयार हो जाते हैं। विवाह का मद्जलाचरण होता है ईर्ष्या श्रोर 
डाइ से ! यही दशा है जातियों की | पारस्परिक अ्रविश्वास और असीम 
स्वार्थपरता । किसीमें इतनी हिम्मत ही नहीं कि श्रपने स्वार्थ को छोड़ 
दे | यह कायरता ! जहाँ देखिए तहाँ यह बुराई फेली हुई है । 

जब घरों में और जाति-पाँति में यह दशा है, तब राष्ट्रॉ-राष्ट्रों के 
बीच दूसरा और हो ही क्‍या सकता है १ यदि पड़ोसी राष्ट्र निबंल हो 
तो उसपर जरूर ही श्राक्रमण करना चादिए | यदि वह बलवान दो तो 
उसका पड़ोसी सर्वदा भयभीत दशा में रहता है, बल्कि उसको कमज़ोर 
करने के लिए कोई षडयन्त्र शोर उसके सम्मुख मृदुता करता रहता 
है। यह भी नहीं कि समान-बल पड़ोसी हों तो शान्ति से रहें | मनुष्य 
की समानता कब प्रिय लगती है ! बद्दाँ भी एक से दूसरा शआ्ागे बढ़ने 
के लिए प्रयत्ञ करता रहता है श्रोर श्रन्त में वहाँ भी अविश्वास और 
विरोध ! हरेक पक्ष यही कद्दता है, कि अपने बचाव तथा आत्म-रक्षण 
के लिए हमें इतना तो करना ही पड़ता है। दो प्रबल राष्ट्रों के बीच 
यदि एक छोटा-सा राष्ट्र हो, तब प्रचज राष्ट्र यों विचार करते हैं:-- 
“यदि में इसे न ले लूँगा तो वह ( दूसरा ) तो ज़रूर ही इसे समेट लेगा 
शऔ्रौर इसकी सद्दायता पाकर बलिप्ठ बनकर मुझपर आक्रमण करेगा । 
इसलिए क्या बुरा होगा, यदि मैं ही श्रन्याय करके इसे भी ले लूँ !! 
जितने साम्राज्य बढ़ते हैं, सब्र इसी नियमानुसार बढ़ते हैं । 

खार्थ और भ्न्यायपूर्ण प्रतिस्पर्धा श्राज यूरोप में सर्वव्यापी हो 
गई है ओर यही सिद्धान्त उनकी राजनीति के मूल तत्त्व हैं। किन्तु 
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इससे यह मान लेना भूल है कि यह तो मनुष्य-स्वमाव दी है। भले ही 
यूरोप आ्राज सुव्यवस्थित पाशविक शक्ति को सुधार मान ले, पर सच्चा 
सुधार तो प्रेम-घधर्म और पड़ोसी-धर्म में ही है । हमें श्रद्धापू्वक अपने 
अन्दर इस पड़ोसी-धर्म का विकास करना चाहिए । जो सज्जनता दिख- 
लाते हों उनके साथ मैत्री और जो दुर्जन बन गये हों उनके साथ 
असहयोग करना, यही प्रेम-धर्म का नियम है। प्रेम-धर्म सहानुभूति 
रखता है, सहायता देता है, परन्तु दीन बनकर सहायता की अपेक्षा 
नहीं करता | प्रेम-धर्म श्रमयाद है। हम जिसपर प्रेम करते हैं, यदि 
उसकी शक्ति बढ़ती है तो हमें भय नहीं होता; बल्कि हमारा मित्र 
जितना ही निबंल होगा, उतने ही हम कमज़ोर माने जायेंगे । 

जहाँ अ्रविश्वास का वातावरण हो, वहाँ उसे दूर करने के लिए 
प्रेम असाधारण घैये और सहिष्णुता का विकास करता है, नम्न बनकर 
बह चढ़ता हैं ओर अ्रसीम स्वार्थ-त्याग करके विजय को प्रास करता 
है। प्रेम-धर्म में गेवाना ज़रूर पड़ता है, परन्तु थोड़े दिन के लिए; 
अन्त में उसकी अक्षय विजय होती है। इस प्रेम-धघमं का उपयोग 
कुडम्ब से लगाकर राष्ट्रों के सम्बन्ध पर्यन्त फेला देना, यद्दी सब सुधारों 
का मूल है; और वही फल मी है । 


[८] 
सुधार की सच्ची दिशा 


मुरष्य की स्वाभाविक वृत्तियाँ और उसकी सद्बुद्धि एक-दूमरें 

के श्रनुकूल ( समरस ) जब होंगी तब होंगी, श्राज तो वस्तु- 

स्थिति वैसी नहीं है । श्राज तो इन दोनों में विरोध है। श्राज तो जो मीठा 
लगता हैं वह पथ्य नहीं होता । जो सुखप्रद प्रतीत होता है वह 
कल्याणकर नहीं होता । जो प्रेय होता हैं वह श्रेय नहीं होता। कतंव्य- 
मार्ग दुःखदायी लगता है और सुख का मार्ग हितकर नहीं लगता | 
हमारी स्वाभाविक वासनायें हमें आप ही श्राप पशु-गीवन की श्रोर 
खींचकर ले जाती हैं| ईश्वर ने मनुष्य को वह विवेक-बुद्धि दी है, 
जो पशु को नहीं दी । पशुश्रों को कार्याँकार्य-विचार नहीं होता; मनुष्य 
को यह बिचार करना पड़ता हैं। पर हमारी वासनायें कई बार इतनी 
प्रबल दे जाती हैं कि विवेक-्बुद्धि को दबाकर वे तकं-शक्ति को अ्रपने 
अधीन कर लेती हैं और यह तक-शक्ति न्यायान्याय का किसी तरह 
विचार न करनेवाले पेट-भीर वकील के समान वासनाओं का पक्ष 
लेती है। जो सुखकारो है वही कल्याणकारी है; जो प्रेम है बद्दी श्रेय भी 
है---इस तरद की दलीलों की पूर्ति करने में तक-शरक्ति खच होती है । 
त्याग के आनन्द को भूलकर भोग की लालसा वृद्धि पाती है। तकं-शक्ति 
भी मधरवाणी से कहती हे--“मनुष्य-जन्म भोग ही के लिए तो है. नाना 
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प्रकार के विषयों का उपभोग करना मनुष्य का स्वत्व है। इस अधिकार 
का लाभ उस ज़रूर उठाना चाहिए। भोग ही में तो मानव-जन्म की 
सफलता है। भोगन्ञमता ही संस्कृत है, यही सुधार है ।” इस तरह 
अधर्म को धमे सममने से श्रात्मवश्चना होती है । 

इस तरह बहुतेरे लोग वासनाओं के वश हो गये हैं, क्योंकि 
किसको 'सु! ओर किसको “कु? कहना यही नहीं सूक पड़ता है । डच्छु- 
डुल मन को तक-शक्ति का अवलम्बन मिलने पर आनेत्राली अनर्थ- 
परम्परा को कौन रोक सकता है ! जिससे झात्म-संयम नहीं हो सकता, 
उसे मनुष्य-जाति कितना ऊँचा चढ़ा सकती है ! इसकी कल्पना उस 
आदमी को किस तरह हो सकती है, जो आत्म-संयम को जानता ही 
नहीं ! एसे मनुष्य मानव-जाति का ध्येय कैसे निश्चित कर सकते हैं ! 
भानव-जाति का श्रेय क्‍या है ! उच्च वृत्तियाँ कौनसी है ! ग्रार्य-जीवन 
कैसा होता है ! अहंत्‌ पद का मार्ग कौनसा है! समाज का अन्तिम 
ध्येय क्या है ! इन विषयों का निर्णंय ऐसे अनधिकारी मनुष्य नहीं कर 
सकते । धन-लोभ के कारण कृपण का द्ददय शूत्य हो जाता है। उस- 
से यदि ये ही सवाल पूछेंगे तो वह कहेगा--“धघन ! द्रव्य ही तो मानव- 
जाति का ध्येय है । 'श्रर्थों हि न: केवलम्‌?।”” 2शज्ञार-पूर्ण उपन्यारों को 
पढ़नेवाले उन्मत्त मनुष्य से यदि हम पूछेंगे तो वह भी तुरन्त “(रम्या 
रामा मृदुतनुलता?” की बातें करने लगेगा। इसी तरह क्रिकेट और 
टेनिस के खेलनेवाले कहेंगे कि हमारे खेलों ही से मनुष्य की उन्नति 
होगी | गाना-बजाना, ताश या शतरज्ञ खेलना, घुड़दौड़ करना और 
चिड़ियाँ पालना इत्यादि धुनों ही में जो लोग मस्त रहते हैं, यदि उन्हे 
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चूछा जाय कि “भाइयों ! मानव जाति का अन्तिम ध्येय क्या है !? तो 
थे भी सिवा उसी एक उत्तर के और कुछ न कहेंगे । 

ऐसे अनासक्त साम्यस्थित मन वाले मभद्धात््मा ही, जिन्होंने श्रपनी- 
पशु-वृत्ति पर बिजय प्रास की हे और जिनका मन छुद्र स्वार्थ के वश 
नहीं है, यह ठीक-ठीक समझ सकते है कि भनुष्य का श्रेय किसमें 
है। जिस तरद्द वादी-प्रतिवादी यह नहीं देख सकते कि कलइ में न्याय 
किसके पक्त में हे, निष्पक्ष पश्च ही उसे देख सकते हैं, हसी तरह मानव- 
जाति का ध्येय क्‍या है, इस बात को निरपेक्ष और धर्मश स्मृत्तिकार-- 
समाज के ब्यवस्थापक ही--ब्रतला सकते हैं। मनुष्य-जाति श्रपनी 
पशु-वृत्ति पर ब्िजय प्राप्त करके कितनी ऊँची चढ़ सकती है यह 
बुद्ध, ईसा और तुकाराम जैसे अनेक महात्माओं ने प्रत्यक्ष उदाहरण 
से बतला दिया है। संसार के सभी देशों मे, सभी जातियो में, सभी 
धर्मों में और सभी युगो में ऐसे देवी पुरुष उत्पन्न हुए हैं। इसपर 
से सिद्ध है कि प्रत्येक मनुष्य प्रयन् करने पर उस भूमिका तक पहुँच 
सकता है । 

कहा जाता है कि मनुष्यन्प्रांणी अ्रपमे पुरुषार्थ से क्‍या क्‍या कर 
सकता है, कहाँ तक अपनी उन्नति कर सकता है, हत्यादि का यथाथ 
पाठ देने के लिए तथा मनुष्य-प्राणी के लिए उनका ध्येय निश्चित कर 
देने के लिए परमेश्रर गब्रवतार लेकर, मानव-देह धारण करके, मानवी 
कृतियों को फरता है | इस कथन का रहस्य भी यहाँ 6 । ध्येय मानव- 
जाति की उन्नति की परिसीमा है । वह किसी ख़ास समय, खास थ्यक्ति 


ग्रोर रस व्यक्ति की शक्ति के शनसार बदलता नहीं है | एक भी मनध्य 
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यदि इस ध्येय को प्रास करके दिखा दे तो समझना चाहिए कि यह 
असम्भव नहीं हे । 

इस दृष्टि से देखे तो मनुष्य के जीवन-क्रम के दो विभाग होते हैं । 
एक ओर विषय-लोलुपता, आह्यर-निद्रा-मय आदि पशु »यवहार-पराय- 
ण॒ता, स्वार्थ तथा हठ होता है; दूसरी ओर निर्विषयता, निभयता, 
इन्द्रिय-दमन, परोपकार-परायणता और कर्तंज्य होते हैं। हरेक को 
अपनी शक्ति और परिस्थिति के श्रनुसार इस उच्च ध्येय को काय में 
परिणत करने का प्रयत्ञ करना चाहिए । परन्तु अपने पीछे रहनेवालो 
को जड्ली या पापी कहकर उनकी हँसी न उड़ाना चाहिए । इसी प्रकार 
अपनेसे अ्रधिक उत्साही ब्यक्तियों को भी पागल न कहना चाहिए । 
और चाहे कुछ भी हो, उच्चतम ध्येय को किसी भी समय अशक्य- 
अप्राप्य क़ररार देना तो सरासर भूल है। क्योंकि यदि हम ध्येय को 
एकबार भी उसके उच्च आसन से नीचे गिरा देंगे तो उसका शत- 
मुख नहीं, अनन्त मुख से विनिपात हो जायगा | जो स्थिर नहीं वह ध्येय 
काहे का ?! और उसके लिए स्नेह, दया, सुख और जीवन इन सभी 
को तिलाअलि देने को तैयार होनेयोग्य निष्ठा मनुष्य में किस तरह 
उत्पन्न हो ! इसलिए ध्यय को अ्रपनी ऊँचाई से कभी न गिराना चाहिए। 
आाराध्यदेवता के समान उसीकी हमेशा उपासना द्वोनी चाहिए. और 
उसके साथ उत्तरोत्तर सालोक्य, सान्निध्य, सारूप्य श्रौर सायुज्य प्राप्त 
करने का प्रयत्ष होना चाहिए. | जो वीछे रद्द गये हों उन्हें आगे लेजाना 
चाहिए | जो आगे बढ़ गये हों उन्हें उससे भी आगे बढ़ना चाहिए, । 
ध्येय को पा जाने तक किसीको कभी न शकना चाहिए । 
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सभी सामाजिक सुधार इस उच्च ध्येय की, कत्तंव्य की, इन्द्रिय- 
निग्रह की और संयम की दिशा में होंने चाहिएँ। जो नीचे हों उन्हें ऊँचे 
उठा देना चाहिए । जो ऊँचे हों उन्हें नीचे गिराना, पवित्र ध्येय को 
छोड़कर सुखप्रद अधोगामी ध्येय की उपासना करना, तो सरासर 
अध:पात है । 

आजकल सुधार ही को सब चाहते हैं, परन्तु 'सु! और “कु” के 
बीच के भेद को तो कोई भी नहीं देखते । पिनल-कोड ने जिसे अपराध 
नहीं माना, कल पास होकर आ्राज ही से सैत्र गांठनेवाले डाक्टरों ने 
जिसे निषिद्ध नहीं गिना, वह सब्र करने का हमें स्वत्व है--हम वह 
ज़रूर करेंगे । पूर्व-परम्परा, उच्च मनोवृत्ति, जिसकी रक्षा और विकास 
आज तक किया,उस पवित्रत्ता की भावना, शास्त्र ( रूढ़ियों का तो 
पूछना ही नहीं ) सबको हम घता बता देंगे । यह है श्राज के हमारे 
समाज-सुधारकों की मनोवृत्ति | यह मैं नहीं कह_्दना चाहता कि इनके 
कार्यक्रम के सभी विषय त्याज्य हैं | मगर, इन सभी की जड़ में जो वृत्ति 
हैं, उसके प्रति मेरा विरोध शअ्रवश्य है । अ्रपने सभी सामाजिक ब्यवहार 
में न्याय और उदारता होनी चाहिए । किसीपर टीका-टिप्पणी करते 
समय--मनुष्य-प्राणी रखलनशील हें, इन्द्रिय समूह बलवान हैं, परि- 
स्थिति के सामने मन का निश्चय स्थिर रहना कठिन है, इन समी बातो 
पर ध्यान देकर, यदि किसीसे कोई भूल हो गई हो तो--उसपर क्रोध और 
तिरस्कार हमें न करना चाहिए; बल्कि दया, अनुकम्पा और सहानुभूति 
ही दिखानी चाहिए | जहाँ सामाजिक अन्याय हो रहा हो, वहाँ श्रनाथों 
का रक्तण-पालन करना भी हमारा कर्तव्य है | सामाजिक श्रादर्श क 
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नीचे गिराना कदापि योग्य नहीं है। सुधार जो कुछ भी करे, वह 
ऐसा हो जिससे सामाजिक न्याय, पवित्रता और सामर्थ्य बढ़े । 


[६ ] 
संयम में संस्कृति 


यम संस्कृति का मूल है | विलासिता, निब॑ वता और अ्नुकरण 
के वातावरण में न संस्कृति का उद्धव होता हैं और न विकास 
ही । पश्चीस वर्ष तक दृढ़ ब्रह्मचर्य रखनेवाले की सनन्‍्तान जैसी सुदृढ़ 
होती है, उसी तरह संयम के श्राधार पर निर्माण की हुई संस्कृति 
प्रभावशाली और दी जीबी होती है । 
क्रषियों ने तपस्या और ब्रह्मचये के द्वारा मृत्यु के ऊपर विजय 
प्राप्त करके एक श्रमर संस्कृति को उत्पन्न किया। बुद्धकालीन भिक्षुश्रों 
की, योगियों की, तपश्च । के परिणाम-स्वरूप ही श्रशोक के साम्राज्य 
का और आय॑ संस्कृति का विस्तार हो पाया | शंकराचार्य की तपश्चर्यां 
से हिन्दू-धर्म का संस्करण हुआ। महावीर स्व्रामी की तपस्या से 
अहिसा-धर्म का प्रचार हुआ | सादा और संयमो जीवन ब्यतीत करके 
ही सिख गुरुश्रों ने पतञ्चञाब में जागृति की। त्याग के झंडे के नीचे 
ही सीघे-सादे मराठों ने स्वराज्य की स्थापना की। अज्ञाल के चेतन्य 
महाप्रभु मुख-शुद्धि के लिए एक दर भी न रखते थे, उन्हींसे बच्चाल 
की वेष्णव-संस्कृति विकसित हुई। संयम ही में नई संस्कृति उत्पन्न 
करने का सामरथथ्यं है। सादित्य, स्थापत्य, सद्भीत, कला और विविध 
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धर्म-विधियाँ संयम ही की श्रनुगामिनी हैं। पहले तो संयम ककश 
और नीरस लगता है, परन्तु उसीसे संस्कृति के मधुर फल हमें प्राप्त 
होते हैं । 

जो कला के पक्षपाती संयम को अश्रतिष्ठित कर देना चाहते हैं, 
बे संस्कृति की जड़ ही पर कुठाराघात करते हैं । 


[ १० ] 
पञ्च महापातक 


ञ्नों में श्रनेक तरह के पापों का वरणणंन है। भूठ बोलना, 

दिसा करना, चोरी करना हत्यादि अनेक पाप हैं। किन्तु 

पापों का एक और भी प्रकार है, जिसका नामोचारण और निपेध होना 
जरूरी है। ये पाप इन सामान्य पापों से कम भयड्जर नहीं हैं । भयमंत 
दशा में रहना, श्रन्याय सहना, पड़ोसी पर होते हुए अन्याय को चुपचाप 
देखते रहना, आरालस्यमय जीवन व्यतीत करना और अ्रज्ञान को दूर 
करने का प्रयक्ष न करना--ये भी पाँच महापाप हैं। इनमें अपनी 
आत्मा ही के प्रति द्वोह है। संसार में जहाँ-जहाँ अ्रन्याय होता हे, 
बहाँ-वहाँ अ्रत्याचार करनेवाला तो जरूर ही पापी द्ोता है, पर श्रत्या- 
चार को सह लेनेबाला भी कम पाप नहीं करता। जो मनुष्य खयं 
दुबंस या डरपोक बनकर दूसरों को श्रत्याचार करने के लिए ललचाता 
है, वह भी समाज का कम द्वोह नहीं करता। यात्री-समूद में जो मनुष्य 
सबसे धीरे चल्नता हो. सभी समरदाय को उमीकी चाल से चल. पड़ता 
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है। निबल लोग सद्ड की गति को रोकते हैं। ठीक इसी तरह, जो 
लोग मनुष्य की जीवन-यात्रा में ढीले और डरपोक होते हैं, वे भी 
मनुष्य की ध्रगति को रोकते हैं। जैसे हम निरबलों का साथ पसन्द 
नहीं करते, वैसे ही उन्नति-मार्ग में चलनेवाली जातियाँ निबंल और 
अन्याय-सहिष्णु लोगों को पसन्द नहीं करतीं । 
>९ >< हर 

परन्तु मानव-समुदाय में पसन्दगी कम्ना किसीके हाथ में नहीं । 
इस सद्ड को तो ईश्वर ही ने तैयार किया है और वही स्वयं इसका 
न्ता भी है। इसलिए जितने ही हम इस सच्ठछः से पीछे रहेंगे, उतने ही 
हम उस सद्ड-नायक के द्रोही होंगे । 

८ 2५ >> 

अशानी रहना भी एक महापाप है। वह भी सद्डुन्द्रोह या समाज- 
द्रोह ही होगा, यदि हम उतना ज्ञान भी आाप्त न करलें कि जितना हम 
कर सकते हैं, अथत्रा जितना जीवन-यात्रा के लिए निद्वायत जरूरी 
है। विशेषकर जिनके सिर पर अनेक मनुष्यों को राह बतलाकर उन्हें 
ले चलने का उत्तरदायित्व पढ़ा हुआ है, जो समाज के श्रग्रगएय नेता 
समझे जाते हैं, यदि वे संसार की स्थिति से, समाज के बतंमान 
आदश से ओर संसार के सन्मुख समुपस्थित बड़े-बड़े प्रश्नों से अ्भिज्ञ 
न रहें, तो उन्हें वही पाप लगेगा जो समाजघात का होता है। हिन्दू- 
समाज में राजा और साधु-बर्ग दोनों समाज का अ्रगुआ्रापन करते आये 
हैं। एक श्रीमान्‌ होता है, दूसरा अकिश्वन | एक बड़े परिवारवाला 
दूसरे के परिवार का ही नहीं द्वोता | एक सत्ता के बल पर काय करता है, 
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दूसरा सत्य के बल पर । एक में प्रभुता होती, है दूसरे में होता हे 
वैराग्य | ऐसे परस्परन्भिन्न जीवन वाले और भिन्न श्रादशं वाले वर्ग के 
हाथ में समात़् का अगुआपन सौंपकर प्राचीन काल में समाज-व्यवस्था- 
पकों ने समाज की उन्नति का मार्ग सुरक्षित कर दिया था। किन्तु 
दुर्भाग्य-वश इन दोनों वर्गों को उनकी सम्पूर्णता के श्रम ने पछाड़ा | 
दोनों वर्गों ने अ्ज्ञानी रहने का पाप किया और समाज -द्रोह उनके सिर 
पर आ पड़ा । साधुगण षटदशंन-प्रवीण भले ही हों, भले ही दश ग्रन्थ 
उन्हें मुखाग्र हों, किन्तु जबरतक ये जगत्‌ की परिस्थिति को न सममेंगे, 
समाज की नब्ज की परीक्षा न कर सकें, समाज को उसकी शअ्रपनी 
भाषा में यह न समझा सकें कि उनकी उन्नति का मार्ग किघर से होकर 
आता है, तबतक वे अज्ञानी ही हैं। स्वामी विवेकानन्द ओर स्वामी 
रामतीर्थ जैसे साधुश्रों की इतनी प्रतिष्ठा क्‍यों हुई ! इसीलिए कि वे 
अपने सामाजिक कतेंव्यों को पहचानते ये । 

राजाओं का भी ऐसा ही है। पुरुषार्थ के बाद लक्ष्मी आ्राती है, 
इस बात को भूलकर लद्धमी इकट्ठी करने की धुन में वे पुरुपार्थ हो 
खो बेठे हैं। समाज का नेतृत्व करने के बदले, उसे दबाने ही में 
उन्होंने अपनी शक्ति का व्यय किया है | 


[ ११ ] 
खुन ओर पसीना 


म॒ शरीर का मैल पानी से धो सकते हैं, कपड़ों का मैल साबुन 
से मिटा सकते हैं, बतेनों के दाग़ इमली या किसी अन्य 
खटाई से मिटा सकते हैं, परन्तु सामाजिक दोष और राष्ट्रीय पाप किस 
पदार्थ से धोये जा सकते हैं ! उसके लिए शाष्दिक प्रायश्रित्त ही काफ़ी 
नहीं है। नदियों या समुद्र में जाकर स्नान कर लेने से काम नहीं चल 
सकता | वह ठेठ अ्रन्तःकरण के प्रायश्वित से, श्रान्तरिक परिवत॑ंन से 
ही साफ़ हो सकता है । राष्ट्रीय और सामाजिक पाप को धोने के लिए 
साधारण पानी काम नहीं दे सकता, वह तो हमारे खून और इमारे 
पसीने से ही धोया जा सकता है ! 
इसीसे ईश्वर की योजना के अनुसार प्रत्येक धर्म की स्थापना के 
पूर्व मनुष्यों का गरम खून बहा है । खून की दीक्षा द्वी से दृदय पलटता 
है श्रोर पापधुल जाते हैं। खून ही से इस्लाम-धर्म स्थापित हुआ, 
खुन ही से यूरोप जैसी कड़ी ज़मीन गें इसाई-घर्म की जड़ मज़बूत हुई, 
खून ही से सिख-धर्म फूजा-फला, और ईश्वरेच्छा यही मालूम होती हे 
कि सत्याग्रह मी खून ही के द्वारा विश्वमान्य होगा । 
खून और पसीने में कोई भेद नहीं हे | जैसे दूध और घी दोनों खून 
श्र मांस के निचोड़ हैं, वैसे ही पसीना भी मनुष्य के खून ही का 
द्रव्य है। किभीपर ज़बरदस्ती करके उसमे सेवा लेना, उसका पसीना 
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बहाना, उसका वध करने के समान ही है। फक यही है कि बह 
सुधग हुश्रा, सूल्म और धीरे-धीरे अ्रसर करनेवाला है। गुरु का-बाग़ 
में डण्डों की मार से खून बहाने और दिव्दुस्थान की दान प्रजा को 
अपने सैनिक खर्च को चलाने के लिए निचोड़ डालने में कोई तात्विक 
मेद नहीं है । इसी प्रकार अ्रक्रिका के जड्धली मनुष्यों को मारकर 
ग्बाने और सेठों के गुलामों की मजदूरों से पैसे खाने में भी कोई 
तात्तिक भेद नहीं। किसी देश की धभ्रजा को गुलाम बना, उमसे 
जबरदस्ती मतदूरी लेकर, उसे शर्त॑ब्न्द कुलियों की हालत को 
पहुँचा देना भी उतना ही बड़ा मनुष्य-वध है, जितना बड़ा कि किसी 
देश पर बढ़ाई करके उसके लाखों निबरासियों को जान से मार 
डालने में है । 

दूसरे के खून को बहाने के समान कोई महापाप नहीं । इसी तरह 
इच्छापूर्वक और शानपूर्वक , अपने खून का बलिदान करने के बराबर 
प्रायश्रित्त भी नहीं | जिस प्रकार दूसरे का खून लेने के बदले उसका 
पसीना लेने का एक नया तरीक़ा संसार में निकत्ा है, उसी प्रकार 
अपने खून का बलिदान करने के बनाय श्रपना पसीना दे देना अधिक 
सशाञ््र प्रायश्चित्त है। पापी मनुष्य जब चाहे तभी दूमरे का खून 
कर सकता है; परन्तु दूसरे का पसीना तो उसके सहयोग ही से उसे 
मिल सकता है। इसके विपरीत, जहाँ प्रायश्रित्त में हम खून देने को 
तैयार होते हैं वहाँ हम अपना खून तभी दे सकते हैं जब ज़्ालिम हमें 
सहायता करे। पञ्चाबन्सरकार की सद्दायता न होती तो शूरबीर श्रका- 
लियों को धर्म के लिए श्रपना खून अ्रपण करने का अ्रवसर कैमरे 
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मिलता ! परन्तु हम अपना पसीना तो जब चाहें तभी खेच्छा से बलि- 
दान में दे सकते हैं | इसमें अ्रत्याचारी की सहायता की 
आवश्यकता नहीं। राष्ट्रीय प्रायश्रित्त, श्रात्मशुद्धि के लिए, देवी 
स्वतन्त्रता के प्रीत्य्थं बलिदान में अपना पध्षीना, अपना परिश्रम, 
अविश्रान्त परिश्रम अ्रपंण करने के लिए अपने प्रति निदंय बनकर 
काम करने ही का नाम रचनात्मक कार्यक्रम है। रचनात्मक कार्य की 
बीरता बाहर से नहीं दीबती, किन्तु इससे उसका महत्व भी कम नहों 
हे जाता । जिसे स्वराज्य की श्रावश्यकता दे, उसे सदा अपना खून 
देने की तैयारी रखनी चाहिए और जबतक वैसा मौका नहीं मिलता, 
रचनात्मक कार्य में श्रपना पसीना बहाते रहना चाहिए, श्रौर साथ ही 
यह निश्चय कर लेना चाहिए कि मैं न तो किसी का खून बहाने का 
पाप करूँगा और न किसीसे उसका पसीना बहाकर उससे अनुचित 
लाभ ढी उठाऊँगा । 


'ादकन--2फररपरू-ररएअअमेकरमााकलधताउराखकत, 


[ १२ ] 
परशुराम ओर बुड 


जि! प्रकार द्रोयदी और सीता दो जुददे-जुदे श्रादश हैं, उसी 
प्रकार राम और कृष्ण भी जुदे-जुदे आदर्श हें। प्राचीन 

क,ल से हम शआदशों के साधम्य॑ और वैधम्य, साम्य और वैषम्य को 
देखते श्राये हैं। श्रन्त को हमने दोनों श्रादर्शा का सार श्रपने जीवन 
में उतारकर इन दोनों का समन्वय कर डाला है। जित दिन यदद 
समन्वय हमने किया, उसी दिन 'राम-कृष्णः यद्द सामाजिक नाम इमें 
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सूका | जिस दिन हमें यह दिखाई दिया कि जो राम है वही ऋृष्ण है, 
जो शान्ता है वही दुर्गा है, जो शित्र है वही रुद्र है, जो जनाद॑न है 
वही विश्वेश्वर है, उस दिन हिन्दू तत्व-ज्ञान को समाधान हुआ; तात्विक 
खोज में एक पूर्ण विराम मिला | पूर्ण विराम से नया वाक्य शुरू 
होता है | दो आदर्शों के विवाह से नई सृष्टि उत्पन्न होती है । 

परशुराम और बुद्र दोनों विष्णु के ही श्रवदार माने जाते हैं । पर 
हम उन्हें अपने कल्पना-क्षेत्र में कमी एक-दूसरे के नजदीक लाये हैं ! 
परशुराम और बुद्ध ! इन दोनों में भला कुछ भी साधरम्य या वैधम्य हे ! 

परशुराम ब्राह्मण-दक्षत्रिय हैं, मगवान्‌ बुद्ध ज्षत्रिय-ब्राह्मण हैं। 
परशुराम ने ब्राह्मण होते हुए मन्यु ( क्रोध ) को श्राज़ादी देकर शारी- 
रिक बल पर आधार रक्‍्खा। शाक्य मुनि ने क्षमा को प्रधान पद 
देकर आत्मिक बल का गौरव बढ़ाया । परशुराम को क्षत्रिय की सत्ता 
प्रजापीड़क मालूम हुई | ईश्वर ने मनुष्य को दो ही बाहु दिये हैं श्रौर 
सो भी उद्योग के लिए | क्षत्रिय लोग सहख्रबाहु हो जायें और हरेक 
बाहु शब्त्र धारण करे तो बेचारा दीन सम्गाज कहाँ जाय ! रक्षा करना 
क्षत्रिय का काम है; पर वही जब प्रजाभक्षक हो जाते हैं तब प्रजा की 
रक्षा कौन करे ! परशुराम ने सोचा कि क्षत्रियों का शासक श्ाह्मण है। 
बात सच है, परन्तु क्षत्रियों का शासन करते हुए ब्राह्मणों को श्रपना 
ब्राह्मणत्व हरगिज न गेँवा बेठना चाहिए । 

परशुराम द्वाथ में भारी परशु लेकर सहस्तबाहु की भुजायें काटने 
लगे | ज्षत्रियों की पीड़ा मिटाने के लिए ज्षत्रियों को इक्कीस बार 
पीड़ित किया । 
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परशुराम ने क्षत्रिय के तमाम गुण प्राप्त किये थे। ज्ञत्रिय के 
मानी हैं सिपाही | सिपाही को चाहिए कि वह अपने सरदार का हुक्म 
तरन्त बजा लावे। मातृ-भक्त परशुराम ने पिता का हुक्म होते ही 
माता का सिर धड़ से उड़ा दिया। ब्राह्मण ऐश्वर्य से दूर रहते हैं । 
क्षत्रिय ही प्रथ्वी को जीतता है ओर दान करता है। परशुराम ने जीत 
श्रौर दान का दी रास्ता पसन्द किया । 

अब युद्ध को लीजिए । उन्होंने राज्य का त्याग कर दिया। श्रपनी 
शान्ति के द्वारा मार ( काम ) पर विजय प्राप्त की, करुणा का प्रचार 
किया | परशुराम के कारण क्षत्रिय भयभीत हा उठे और उन्होंने 
ग्रात्मन्‍्रक्षा के लिए संघर-बल का साम्राज्य स्थापित किया । भगवान्‌ 
बुद्ध की बदौलत उनके शिष्य निर्षेर है|! गये श्रौर उन्होंने अभय का 
साम्राज्य स्थापित किया | 

परशुराम के कार्य का ग्रसर उनके समय में जो कुछ हुआ हे, 
श्राज तो नहीं के बराबर है। परशुराम के कारण सामप्राज्य की कल्पना 
उत्रन्न हुई, साम्राज्य की कल्पना ने दिग्विजय का मोह पैदा किया, 
अर दिग्विजय की कल्पना का श्रर्थ है निरन्तर विग्रह। जैता कि 
भगवान्‌ बुद्ध ने धम्मपद में कहा है, विजय कलह का मूल है। क्योंकि 
पराजित व्यक्ति के दृदय में अपमान का काँटा बराबर चुभता रहता है 
और वह दुनिया को शान्ति नहीं प्रास हेने देता। भगवान बुद्ध का 
असर परशुराम से ग्रधिक गहरा और व्यापक हुआ । परशुराम हिंसा- 
मार्गी थे, बुद्ध श्रद्विसामार्गी | द्िंसा में वीये नहीं | हिंसा ने श्रवतक न 
तो किसी श्रच्छे तत्व का नाश किया है न किसी बुरे तत्व का | हिंस' 
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ने जितना दुर्जनों के शरीर का नाश किया है, सज्जनों के शरीर का 
भी उतना ही नाश किया है । परन्तु दुनिया की सजनता और दुर्जनता 
हिंसा से अस्पष्ट ही रही है । 

अहिंसा की विजय स्थायी होती है, पर कब १ जब राजसत्ता की 
सहायता के बिना हो। सत्य ओर सत्ता परस्पर-विरोधी हैं । जब-जब 
सत्य ने सत्ता की सद्दायता ली है, तब-तत्र सत्य श्रपमानित हुश्रा है 
ओर अपज्ञ बना है। सत्य का शत्र असत्य नहीं है। अ्रसत्य तो 
अमभाव-रूप है, श्रन्धकार-रूप है। सत्य को अ्रसत्य से लड़ना नहीं 
पड़ता । जहाँ सत्य का प्रकाश नहीं पहुँचता, वहीं असत्य का अन्धकार 
होता है। श्रसत्य का स्वतन्त्र अस्तित्व द्टी नहीं है। सत्य का शत्रु है सत्ता। 
परशुराम ने सत्ता के द्वारा--बल के प्रभाव के द्वारा--सत्य का श्रर्थात्‌ 
न्याय का प्रचार करना चाहा। बुद्ध भगवान्‌ के अनुयायियों ने भी 
साम्राज्य की प्रतिष्ठा के द्वारा सत्य का प्रचार करना चाहा | तब सत्य 
लजा से संकुचित हो गया। 

अब समय आया है कि परशुराम की न्याय-निष्ठा और बुद्ध 
भगवान की अश्रवैर निष्ठा का सम्मेलन हो। मन में रक्तीमर द्वेप या 
विष रकक्‍खे बिना अ्रन्याय का प्रतिकार करना, सत्ता से जूकना, यहो 
आज का युगधर्म है । क्‍या यही सत्याग्रह नहीं है ! 
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दे में ब्राह्मण-्अ्रत्राह्षण का रंगड़ा कितने ही वर्षा से 
चल रहा है। ब्राह्मणों को तो हम जानते ही हैं। परन्तु 
अब्राह्मण-वर्ग कहाँसे उत्पन्न हो गया ! अब्राह्मण नाम की कोई एंक 
जाति तो है नहीं, फिर भी एक अब्राह्मण-पक्त खड़ा हो गया है । 
ब्राह्मण श्रौर श्रत्राह्मण के प्रश्न में ज़रा भी पड़े बिना हम कह सकते हैं 
कि ब्राह्मणों में ब्राह्मणत्व का अभिमान ओर इस बात का भान कि हम 
दूसरों से जुदे हैं, श्रत्राह्मण-वर्गं के खड़े होने ही का एक कारण है। 
ब्राह्णों में यह जाति का अ्रभिमान तीत्र होने के कारण दूसरों में 
विरुद्ध भावना पैदा हुई है। 
आज की हमारी एशिया-विषयक भावना भी ऐसी ही है। जबसे 
यूरोप के लोग भौतिक शास्त्रों श्रोर आसुरी राजनीति में निपुण हुए, तब- 
से उन्होंने अपने अ्रन्दर परस्पर मत्सर और वैर के होते हुए भी साधा- 
रण तौर पर श्रपनी एकता को अच्छी तरह कायम रक्‍खा है, और 
यूरोप ने बाहरी देशों पर धावा बोल दिया है । इस/श्राक्रमण का शिकार 
हुए लोगों में श्रपने श्रन्दर ऐक्य कर लेने की भावना श्रागे-पीछे श्रवश्य 
हो जायगी; और यही कारण है जो हमारे श्रन्दर एशिया की ऐकता की 
कल्पना फेलने लगी हैे। एशिया की एकता की कल्पना के मूल में यदि 
यही एक कल्पना हो तो भी वह एकता सकारण तो मानी जा सकती है, 
परन्तु होगी वह कृत्रिम ही। 
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परन्तु एशिया की एकता यूरोपियनों के उत्कर्ष जितनी आधुनिक 
नहीं; वह बहुत ही पुरानी और गहरी है। चीन श्रौर जापान, रूस 
ओर मध्यएशिया, तुर्किस्तान, अरबस्तान, ईरान और हमारा हिन्दु- 
स्तान--ये सभी देश प्राचीन काल से परस्पर एकता के सूत्र से बंधे 
हुए हैं । पर उस बक्त यूरोप जुदा नहीं था । यूरेशिया ( यूरोप+- 
एशिया ) एक अखण्ड भूखण्ड था और, यद्यपि आज वह उतना 
अखणड न रह गया हो, तो भी, अन्त में, वह अखण्ड होने ही 
बाला है। 

कितने ही लोगों के मन में यह विचार आराता है कि श्रभी हमें 
स्व॒राज्य नहीं मिला, हमारी म्युनिसिपैलिटियाँ भी हमारे हाथ में नहीं हैं, 
घर के अन्त्यत्नों को हम समाज में सम्मिलित न कर सके-- ऐसी र्थिति 
में सारे एशिया के लिए कहाँ विचार करते फिरें ! परन्तु यह आआाक्तेप 
टीक नहीं हे | संसार की झ्ञाज की स्थिति का विचार करके भविष्य का 
विचार करते समय यदि समस्त संसार के साथ हमारे सम्बन्ध ध्यान में 
लेकर विचार किया जाय तो ही हमें अ्रपना मार्ग साफ़ दिखाई दे 
सकता है । फिर हम बाहरी संसार से चाहे कितने ही जुदा रहना चाहते 
हों, तो भी संसार कहाँ ऐसा है जो हमें जुदा रहने दे ? और हमारा 
सम्बन्ध भी ऐसी सल्तनत के साथ जुड़ा हे जो बिल्ली की तरह एक-एक 
धर के दूध ओर घी को चख श्राती है । इसलिए इस बात का भी 
विचार कर लेना जरूरी है कि ञ्राज पड़ोसी देशों के साथ हमारा 
सम्बन्ध किस तरह का है, ओर यदि हमारी परिस्थिति हमारे कब्जे में 
श्रा जाय तो हम उनके साथ कैसा सम्बन्ध रकखेंगे ! 
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बहुतेरों का कहना है कि यूरोपियन और हिन्दुस्तानी दोनों लोगों 
के हित एक-दूसरे के विरोधी होने के कारण दोनों जातियाँ चाहे 
जितनी लड़ें, परन्तु दोनों का जीवन के आदरश के विषय में ख्लास तरह 
का एक मत है | दोनों के राजकीय आदर्श ओर सामाजिक कल्पनाश्रों 
में, ब्यापक दृष्टि से देखा जाय तो, एशिया के श्रन्य देशो की अपेक्षा 
साम्य और श्राकर्षण अधिक है| चीनी और भारतीय लोगों में जितनी 
सामाजिक एकता है, उससे कहीं श्रधिक यूरोपियन और भारतीय लोगों 
में है। हिन्दू-धर्म और ईसाई-धर्म इन दोनों में जितना साम्य है, उतना 
हिन्दू-धर्म और इस्लाम में नहीं । राष्ट्रीय अथवा सामाजिक आकर्षण 
देखते हुए, हम एशिया के और देशों की श्रपेज्ञा यूरोप के अधिक निकट 
हैं । इसलिए हमें यूरोप के साथ लड़कर भी अपना सम्बन्ध बढ़ाना 
चाहिएं । एशियाई एकता भौगोलिक श्रथवा प्रादेशिक एकता हैं, परन्तु 
यूरोप के साथ हमारी एकता उच्च दृष्टि से देखने पर सांस्कृतिक अ्रथवा 
जातीय है। जैसे एक लकड़ी के दो सिरे परस्पर-विरुद्ध दिशाश्रों में होते 
हुए भी लकड़ी तो एक ही है, उसी तरह यूगोपियन और भारतीय आदश, 
परस्पर-विरोधी होने पर भी, एक ही आये-आदरश्श के वंशज हैं | 

यह दलील निःसार नहीं है। यूरोप की वत्त॑मान संस्कृति आसुरी है 
( राक्षस नहीं ) और हिन्दुस्थान की संस्कृति आधारभूत आदर्श देवी है ; 
यदि यही मान लिया जाय तो भी देव और अ्रसुर दोनो भाई-भाई हैं, 
यह बात हमारे पुराणकर्ताओं ने ही स्वीकार की है । 

यूरोप के साथ हमारा परिचय अनिच्छित रीति से बढ़ा, इसलिए 
हम यूरोय के साथ थोड़ि-बरहुत अंशों में परिचित हुए। इसी तरह 
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हस्लाम के साथ भी हमारा परिचय अनिच्छापूर्वक दी हुआ, और हम 
इस्लाम की क़दर करना सीखे | श्रत ईश्वर का कद्दना है कि ससार की 
एकता का शअ्रनुभव करने के लिए चीनी संस्कृति के साथ स्वेच्छापूर्वक 
परिचय करना है, या में जबरदस्ती करा दूँ १ यदि अपने आप परिचय 
बढ़ाअ्रोगे तो स्वतन्त्र रहोगे; जबरन बढ़वाना चाहीगे तो उसका मूल्य 
देना पड़ेगा। 

यदि एशिया, यूरोप के सर्वभक्षी धनलोभ और सत्तालोम से डरकर, 
यूरोप का सामना करने के लिए. एक हो जाय, तो वह आसरी सक्भ 
होगा; क्‍योंकि वह सज्ञ॒ यूरोप की तरह ही स्त्रार्थभूलक होगा, जिसमें 
चण-क्षण में सन्धि और विग्रह के रज्ञ बदलते रहेंगे और श्रन्त में 
सारा यूरोप एक ओर और सारा एशिया दूसरी ओर होकर एक ऐसा 
महायुद्ध या अतियुद्ध चेतेगा कि जिसके अ्रन्त में मनुष्य-जाति और 
मानवी संस्कृति का लगभग संह्वार हो जायगा और हजारों वर्षों का 
मानव-पुरुषा्थ मठटियामेट हो जायगा। सर्वोदय का आदश ग्रपने 
सामने रखनेवाला भला ऐसा क्‍यों होने देगा ! 

यूरोप का विरोध करे या न करे, मनुष्य-जाति की एकता को दृढ़ 
करने के लिए, दया धर्म और शान्ति का साम्राज्य स्थापित करने के 
लिए, एशिया को एक हो जाना चाहिए । 

झोर एशिया एक होना चाहता भी है। हमारी यह खिलाफ़त की 
हलचल एक तरह से एशियाई एकता की नींव थी। इस्लाम के साथ 
का हमारा सम्बन्ध पुराना है । खिलाफ़त की इलचल में सहयोगी 
बनकर हमने उसे पूर् करने का प्रयत्ञ किया | 


१६६ जीवन-साहित्य 


हम लोगों ने एशिया को एंकता का प्रारम्भ खिलाफ़त से किया 
हे। किन्तु यह एकता की कल्पना कुछ श्राज की नहीं हैं | दिग्विजयी 
आर्य राजाओं ने चीन से मिल तक श्रौर उत्तर श्रव से, कुछ नहीं तो, 
लड्ढा। श्रोर बालीद्वीप तक सांस्कृतिक एकता स्थापित करने के प्रयत्ञ किये 
हैं । श्रोर इस एकता में ञ्राय॑ लोगों ने अपने पड़ोसियों को जितना 
दिया है, उतना उनके पास से निःसंकोन लिया भी है; अलबत्ते लिया 
है श्रपनी उच्च श्रभिरचि के अ्रनुसार पसन्दगी करके । में मानता हूँ कि 
धर्मराज का राजप्रासाद बनानेवाला मयासुर चीनदेशीय था, और 
उसकी पद्धति बृहस्पति तथा शुक्राचार्य दोनों की कला से भिन्न थी । 
यह भी माना जाता है कि चीनदेश की चित्रकारी और नृत्यकला का 
प्रभाव भारतीय कलाओं पर हुआ होगा । 

इतिहासकारों की राय के अनुसार एक समय एशिया की कला- 
कुशलता का केन्द्र समरकन्द और भूटान के आ्रासपास के देश में था। 
वहाँ से व्यापार के प्रनेक मार्ग मिन्न-मिन्न दिशाओं में जाते थे । एक 
रास्ता चीन की श्रोर जाता था, एक हिन्दुस्थान की ओर शआ्राता था, एक 
मिस्र देश में जाता था, और एक यू'प में । ओर इस तरह वाणिज्य- 
व्यापार के साथ संस्कृति का भी विनिमय इस मध्यभूमि में होता था । 
जनाद॑न की इच्छा हुई कि थोड़े दिनो के लिए ये सिरे एक-दूसरे से-अलग 
होकर कुछ कुछ भिन्नता प्राप्त करें। बस, तुरन्त ही बालू के समुद्र उछलने 
लगे ओर उन्होंने श्रमू दरिया और सर दरिया के देश को उजाड़ कर 
दिया । आज भी, जब कि भारी ञ्राँधी श्राती हैं श्रौर बालू के परत उड़ 
जाते हैं तब, इस प्राचीन संस्कृति के अ्रवशेष वहाँ मिलने लगते हैं । 
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आय लोग पहले से ही यात्रा-प्रवीण हैं । पहाड़ देखते ही उन्हें उसे 
पार करने की इच्छा हुए बिना नहीं रहती | नदी को देखकर तो उसके 
उद्गम-स्थान की खोज लगाये बिना नहीं रहते । आरयों का देव 
इन्द्र भुज्यु को समुद्र के पार ले गया था। श्रार्य राजा हरेक राजसूय- 
यश में चीन ओर मिस्र देश के राजाओं को आमन्त्रित करते थे | 
अशोक राजा ने चारों दिशाओं में बौद्ध-धर्म का प्रचार करने तथा 
अभय का सन्देश सुनाने के लिए आयों और अ्र॒हतों को भेजा था और 
उस दिव्य सन्देश को सुनने के बाद दयामय धमराज मगवान्‌ बुद्ध 
के देश की यात्रा करने को दिगदिगन्त के यात्री आने लगे थे। 

एशिया की एकता साधने की सम्पूर्ण शक्ति धारण करनेवाला 
तत्त्व महायान बौद्ध-धर्म में भगवान्‌ बुद्ध का उपदेश, तन्त्र-मार्ग की 
लोकप्रिय विधियाँ और श्रनेक देवताओं के वृन्द तो थे ही, पर इसके 
उपरान्त दुःख-सन्तप्त मनुष्य को दिलासा देनेवाले और परोपकारी वीर 
पुरुषों को आकर्षित करनेवाले बोधिसत्व का आदर्श भी था। जब 
महायान-पन्थ का प्रसार हुआ, तब हिन्दुस्थान का चीनदेश के साथ 
ईरान, बेक्ट्रिया श्रादि पश्चिम-एशिया के साथ और स्वणंद्वीप (अक्मदेश) 
के साथ सम्बन्ध घर के आँगन के समान हो गया था। इसके बाद घर्म- 
साम्राज्य की कल्पना अरबस्तान में पहुँची श्रोर उसने तीन खर्डों में 
एकेश्वरवाद और ममता का सन्देश पहुँचाया। अब भी यह धर्म मध्य- 
एशिया ओर अ्रफ्रिका में नये-नये लोगों को अ्रल्लाताला और उनके 
नबी साहब के चरणों में लाने का कार्य करता है। जब मुसलमानी धर्म 
का उदय हुआ तब हिन्दुस्थान के धर्म-धुरन्धर ब्राह्मण और श्रमण लोग 


बिवतन-साहित्य 


अनेक मठो में हिन्दुस्थान की प्राचीन सस्कृति के” साक्ष्य रूप आहित्य, 
स्थापत्य और कला के नमून मौजद हैं। दिन्दुओ की परमपविन्न यात्रा 
कैलाश और मानसरोवर की है। इसके द्वारा हिन्दू और चीनी संस्कृति 
का देनलेन श्रखणड रूप से होता रहता था | आज भी वह कुछ अंडे 
में चल ही रहा है । जहाँ-जहाँ हिमालय पार करके उत्तर की और 
जाने के रास्ते हैं वहाँ-वहाँ आय संस्कृति के थाने खड़े हैं । 
हिन्दुस्थान का शिष्य-समूह जितना हम जानते हैं उससे कहीं बड़। 
है । चीनी और जापानी लोग हिन्दुस्थान को आदर की दृष्टि से देखते 
हैं। तिब्बतन्यात्रा के मागं फिरसे खुलने लगे हैं । हिन्दुस्थान का 
अ्रहिंसा का मार्ग सारे संसार में विख्यात हो गया है। यूरोप और 
एशिया के बीच के युद्ध में यदि हम श्रहिसा-धर्म को प्रधान पद देंगे तो 
चीन देश में उसका प्रभाव जापान के ऊपर पड़ेगा । खिलाफत का 
फैसला हो जाने के कारण मुसलमानों ने भी अइिसा-धघर्म का महत्व 
समम लिया होगा, और इस तरह केवल एशिया की ही नहीं, बल्कि सारे 
संसार की एकता करने के लिए आवश्यक वायुमण्डल तैयार हो जायगा। 
एशिया को एक हो जाना चाहिए; किन्तु किसलिए ! स्वार्थ 
के लिए नहीं; यूरोप से युद्ध करके उसको पदाक्रान्त करने के लिए 
नहीं; बल्कि यूरोप में जो स्वार्थ-परायण साम्राज्यवाद की बाढ़ आ गई है, 
उसका नाश करने के लिए और धर्म का साम्राज्य स्थापित करने के लिए, । 


